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प्रकाशकीय 


साधु-महा सम्मेत्नन की पूर्व भूमिका के रूप' में, सम्प्रदाय-गत्‌ 
: वमनस्थ और विरोध के उपशसन हेतु, बम्बई स्थित स्थानकबासी 
जेन महासभा के आग्रह से तथा विशेषतः व्यावर संघ की अत्यन्त 
भाव भरी प्रार्थना से ( तत्कालीन उपाध्याय ). श्रद्धय पं० 
मुनि श्री अमरचन्द्र जी सहाराज आगरा से देहली होते हुए उग्र 
विहार करके व्यावर पधारे, चातुर्मास के लिए | 

कवि श्री जी स्थानकवासी समाज के सुग्र सिद्ध लेखक, कवि ओर 
विचारक तो हैं ही, परन्तु प्रवक्‍तृत्व गुण भी उनमें सहज रूप में ही 
विद्यमान है। आपके प्रवचनों में वस्तु का दाशनिक रूप से सूच्म 
विश्लेषण होते हुए भी सरसता ओर सधुरता पर्याप्त रूप में रहती 
है। श्रोता कभी ऊबता नहीं है | ओर यही है, प्रवक्ता के प्रवचतों 
की सफलता, जिसमें कवि श्री पूर्णतः सफल ओर सिद्ध हस्त हैं । 

अस्तु, राजस्थान में यद्यपि कवि श्री जी नए ही थे, परन्तु 
उनके प्रवचनों की सरलता, मधुरता, स्पष्टता तथाच हंदय- 
पग्राहिता ने श्रोताओं को सहसा रसमुग्घध कर दिया। अतएव 
व्यावर संघ ने प्रवचनों के रूप सें बहती हुईं. अखण्ड वागूधारा 
को लिपिबद्ध कराने का शुभ संकल्प किया, जिसका सुफल प्रस्तुत 
पुस्तकों के रूप में जनता के सामने है । क्‍ 
.. पाठकों के समक्ष, कवि श्री जी की उक्त व्यावर-प्रचचन माला में 
से अहिंसा-दशेन? 'सत्य-द्शनः और “जीवन-दर्शनः के रूप में तीन 
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पुस्तकें पहुँच चुकी हैं। अब हमें अस्तेय-दर्शन! के रूप में यह 
चौथी पुस्तक भी पाठकों के सम्मुख रखते हुए महान हर्ष हो 
रहा है । 

कवि श्री जी के प्रवचनों में आप अहिंसा, सत्य ओर जीवन 
के सस्बन्ध में बहुत कुछ जीवन तत्व ग्राप्त कर सके होंगे ? आशा 
है, अब पाठक अस्तेय? के सम्बन्ध में भी आगम-परम्परा पुर:सर 
नया दृष्टिकोण पढ़ कर अपने जीवन की बहुत-सी उल्नकी हुई 
समस्याओं को सुलझा सकेंगे । 

प्रस्तुत पुस्तक का अध्ययन करके पाठक समझ लेंगे कि 
अस्तेय! क्‍या है ? ओर जीवन में इस महा पाप से केसे बचा 
जाए ! काला बाज़ार ओर घूृसख्ोरी से जन-जीवन को क्‍्य 
क्षति पहुँचती है ? मानव अस्तेय-त्रतः की आराधना करके स्तेय- 
वृत्ति से कैसे बच सकता है ? अपने जीवन को प्रामाणिक रखते 
हुए वह जन जीवन को केसे सुधार सकता है ? आदि समस्याओं 
का दाशशनिक दृष्टि से उचित समाधान, पाठक, इस में पा सकेंगे । 


स्वमवाव णगें भीवेल, 
मंत्री, सन्‍्मति-ज्ञान-पीठ, 
आगरा । 
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--आचाय शुभचन्द्र 
हे भव्य आत्माओ ! यदि तुम अनुपम आत्म-छुख प्राप्त 
करना चाहते हो, धर्म, यश, एवं चरित्र-सम्पत्ति को रक्षा करना 
चाहते हो, और लोक तथा परलोक सम्बन्धी अपना हित-साधन 
करना चाहते हो, तो कभी भूलकर मन में भी चोरी को प्रश्नय- 
स्थान न दो | 


अस्तेय-दशेन 


अस्तेयत्रत की भूमिका 


अहिंसा ओर सत्य के बाद अस्तेय का नम्बर आता है। 
अस्तेय का अथ है, अचौये। आप जानना चाहेंगे, अचोर्य 
क्या है ? अचोय का सीधा-सादा अथ है, चोरी न करना । 
बिना आज्ञा के किसी की कोई भी वस्तु न लेना । 

अस्तेय की प्रतिज्ञा के सम्बन्ध में सब से बड़ी महत्वपूर्ण बात 
यह है कि जो साधक साधना के क्षेत्र में उपस्थित हुआ है, उसके 
सन में अहिंसा और सत्य की सुगन्ध भरी होनी चाहिए। वह 
अहिंसा ओर सत्य किस प्रकार सुरक्षित रह सकते हैं ओर किस 
प्रकार उनके द्वारा हम अपना ओर समाज का भी कल्याण कर 
सकते हैं, यह इस प्रतिज्ञा की मूल भावना है | इसके लिए बहुत 
वड़े चरित्रवल को आवेश्यकता है। जब तक चरित्र-बल उत्पन्न 
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नहीं होगा ओर आन्तरिक जीवन में उल्लास और भावना की 
जाग्रतिं नहीं होगी, तब्र तक कोई भी नियम जीवन में गति नहीं 
दे सकता । बह अन्तःस्फुरणा, जो पेदा होनी चाहिए, नहीं हो 
सकेगी और उस ब्रत या अवतिज्ञा में जो प्रकाश ओर चमक 
आतनी चाहिए, नहीं आ सकेगी । ह | 

अक्सर देखते हैं, नियम तो ले लिया है, ब्रत भी अंगीकार 
कर लिया हे ओर प्रतिज्ञा भी अहण कर ली है, ओर सब-कुछ 
हो गया है, किन्तु यह सब-कुछ होने पर भी ऐसा सालूम होता 
है कि कुछ भी नहीं हुआ है! क्‍या बात है कि हम चलते हुए 
तो दिखाई देते हैं, किन्तु जब अपनी गति को नापना चाहते हैं 
तो एक इंच भी गति बढ़ती हुई दिखलाई नहीं देती । 

साधु भी चलता है और गृहस्थ भी चलता है, और निरन्तर 
पचास-साठ वर्षों तक, यह चलना जारी रहता है, किन्तु जब 
इतने लम्बे काल की गति को नापते हैं ओर विचारों की दृष्टि 
से ठीक तरह सममना चाहते हें तो ऐसा मालूम नहीं होता दे 
कि हम कुछ चले भी हैं! जीवन में कोई विकास ओर प्रगति 
हुईं नहीं दीखती है । 

आखिर इसका मूल कारण क्‍या है! हमें इस प्रश्न पर 
गंभोर भाव से विचार करना चाहिए। 

बात यह है--एक होता है वाह्याचार ओर दूसरा होता है 
आन्तरिक आचार । जेन-धर्म ने जब इस प्रकार आचार 
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की व्याख्या की तो मानव के अन्तर्जीवन ओर वाह्म-जीबन कों 
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ध्यान सें रखकर की । सनुष्य को वाह्य-जीवत आप सब 
के सामने है, अतः उसे अधिक व्याख्या की आवश्यकता 
नहीं है । हाँ, अन्तर्जवन मानव का निगूढ़तम भाव हे, 
जिसकी जानकारी -साधक के लिए अत्यन्त आवश्यक है। 
अन्तर्जीवन अपने इस दृश्य पिण्ड की आड़ में अदृश्य है, छुपा 
हुआ है ओर वहीं हज़ारों साव-सष्टियाँ बनाता है और 
बिगाड़ता है | सृष्टि और प्रत्लय का उसका यह व्यापार बाहर 
नहीं दिखलाई देता । 

हाँ, तो इस आन्तरिक जगत्‌ में जब तक साधना की भावना 
नहीं पत्पती और ग्रहण किये हुए ब्रत या नियम के लिए ठीक 
तरह चरित्र का बत्न उत्पन्न नहीं होता तो बाहर के ब्रतों और 
नियसों का क्‍या मूल्य है ? बाहरी ब्रत और नियस तो आन्तरिक 
आचार को रखा के लिए हैं, अन्द्र की रक्षा के लिए चहार- 
दीवारी हैं । 

अपने आप में जो दीवारें खड़ी हैं, वे मिट्टी ओर पत्थर 
फे रूप में खड़ी हैं। यदि उन्तके अन्दर कुछ भी नहीं है, रिक्तता 
है, कोई व्यक्ति नहीं है, केवल दीवारें ही दीवारें हैं, तो उनका 
अपना क्‍या मूल्य है ? दीवारों का मूल्य तभी है, जब वहाँ 
सम्पत्ति विखरी हो और आदमियों की चहलपहल हो | इनकी 
रक्षा के लिए ही दीवारें खड़ी की जाती हैं ओर दरवाज़ों पर 
ताले लगाये जाते हैं। यही उन दीवारों की साथकता है । 

तो जो बात आप यहां समझ जाते है, वही जीवन के सम्बन्ध 
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में भी समझ लेना चाहिए। जीवन में, अन्दर में, अहिंसा और 
सत्य के रत्न बिखरे हुए होने चाहिए ! जितनी जीवन की 
साधनाए' हैं, उनसें एक से एक बहुमूल्य गुण होने चाहिए | 
उनकी रक्षा के लिए ही बाहर के क्रियाकाण्ड-की दीबारें हमें खड़ी 
करती हैं। जीवन में यदि तत्त्व है, सत्य है और अन्दर में चारित्र 
बल है, आध्यात्मिक बल, आध्यात्मिक ऐश्वय ओर आध्यात्मिक 
साम्राज्य है, तो उनकी कुछ भाव-भंगियाँ, ठीक-ठीक रूप में, 
हमारे आन्तरिक जीवन की रक्षा करेगी । 

कभी-कभी ऐसा होता है कि अन्दर का धर खाली है, अन्द्र 
में कुछ भी नहीं है, किन्तु बाहर बड़ी-बड़ी दीवार खड़ी हैं ! 
सिवाय वहम के, घर में कुछ नहीं होता । 

इसी प्रकार अन्द्र में यदि चरित्रबल हे ओर बाहर में ब्रत, 
नियम, उपवास आदि हैं तो वे बहुमूल्य होंगे। में उनकी क्रोसत 
कम नहीं करना चाहता हूँ | वास्तव में वे बहुमूल्य है, किन्तु काम 
तभी देंगे, जब आन्तरिक चारित्रबल प्रबत्न होया । 

एक साधारण-सी साइकिल की भी गति-क्रिया होती है ओर 
सेकड़ों मीज्ञ की यात्रा करती चली जाती है । उसके ऊपर आदमी 
बेठ जाता है और वजन भी रहता है । वह सब को लेकर चलती 
है। लेकिन यह होता तभी है जब उसके भीतर स्य व में हवा 
भरी होती है। अन्द्र में हवा की शक्ति न हो तो बह गाड़ी 
चलती नहीं, खड़ी हो जाती है । यदि उसे चलाएं गे तो वह आप 
को लेकर नहीं चलेगी, आपको घसीट कर चह्लानी पड़ेगी। जब 
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पंचर हो जाता है, तो हवा समाप्त हो जातो है, ओर फिर उसे 
स्वयं घसीट कर चाहे कितनी ही दूर क्‍यों न ले जाएँ, किन्तु उस 
में स्वयं चलने की शक्ति नहीं है । | 

हमारे जीवन की गाड़ी का भी यही हाल है । यदि उसमें 
अन्द्र को सांधना है, चारित्र का बल है, तो जीवन ठीक तौर से 
आगे चलेगा, अग्रसर होगा और हम अपने लक्ष्य पर पहुँच 
जाएँगे। ओर यदि अन्दर को शक्ति क्षीण हो जाय, अन्दर का 
चारित्र-बल रूप पवन निकल जाय, या हो ही नहीं, तो साधुपन 
ओर श्रावक्रपन को घसीटते-घसीटते ले जाना पड़ता है । वह 
साधक आगे नहीं बढ़ सकेगा। उसकी साधना भार बन जाएगी 
ओर उसे चाहे कितने ही वर्षो तक ढोना पड़े, वह भारस्वरूप 
ही बनी रहेगी। वह तुम्हें नहीं ढोएगी, तुम्हें ही उप्ते ढोना 
पड़ेगा । 
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तो आध्यात्मिक जीवन की जो परम्परा है, साधना है, वह 
आत्मदेवतता के प्रति वफ़ादार होना चाहिए, जो कि हमारा मूल 
जीवन है । साराँश यह है कि जब तक हम अन्दर में रहते हैं, 
तब तक गति करते हैं, अन्यथा नहीं । 

प्रत्येक धम के ग्रवत्तेक कुछ रोशनी लेकर आगे बढ़े हैं । उस 
रोशनी के विषय सें, बंगाल के एक अध्यात्मवादी संत बाउल कहते 
हैं-हरेक धस्म-प्रवत्तक आचार और विचार की जलती मशात्न लेकर 
आगे बढ़ता है और अ'धकार में भटकती हुई प्रजा, जिसको राह 
नहीं मित्र रही है, उसके पीछे हो लेती है ओर अपना मार्गे 
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तय करतो है।जब उसका जीवन समाप्त हुआ तो उसने वह 
सशाल अपने शिष्य को दे दी और शिष्य आगे बढ़ा | मगर 
दुभाग्य से क्‍या हुआ, संत वाउत् कहते हैं कि शिष्य के हाथों में 
दी हुई मशाल्र बुक गई ओर क्रिया-कराण्ड के खाली डंडे ही 
शिष्यों के हाथ में रह गये हैं | उनमें रोशनी नहीं है । वे ,खुद भी 
अधकार में ठोकरें खा रहे हैं ओर उनके पीछे की भीड़ भी 
ठोकरें खा रही हे । 

उस मार्मिक संत की कही हुईं बात जब हम पढ़ते हैं या सुनते 
हैं तो हमारे मन में भी यही विचार आता है कि वास्तव में 
समाज की स्थिति ऐसी ही बन गई हे। आज अहिंसा और 
सत्य की मशालें हाथों में अवश्य हें, किन्तु वे बुम्ी हुई मशालें 
हैं--खाली प्रकाशविह्ीन डंडे मात्र हैं| यही कारण है कि हमारे 
जीवन में कोई प्रगति नहीं हो रही है। आगे आने वाली प्रज्ञा 
को कोई रोशनी नहीं मिल रही है ओर सब टककरें खा 
रहे हैं । 

समय-समय पर साधु-समुदाय एकत्र होता है ओर साघु- 
समाचारी का निर्माण क्रिया जाता है। लम्बे-चोड़े वाद-विवाद 
होते हैं कि साधुओं को जीवन में किस प्रकार चलना चाहिए 
और किस प्रकार नहीं चलना चाहिए। समाचारी बनाने के लिए 
समाज के अन्यतम सेवक के नाते मुझे भी उपस्थित होने का 
सौभाग्य ग्राप्त होता है | मैंने देखा कि नियमोपनियर्मों की लम्बी- 
चौड़ी धाराएं वनाई जा रही हैं और सप्ताह के सप्ताह लगाये 
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झा रहे हैं, तो कहना पड़ा कि नया शास्त्र कहाँ से तेयार कर 
रहे हैं ? आख़िर हमें विरासत में जो प्राचीन शास्त्र मिले हैं, 
' उनमें यह सब-कुछ तो लिखा हुआ हे । सचाई यह. हद कि आज 
समाचारी बनाने की नहीं, बल्कि उस पर चलने वाज्नों को 
आवश्यकता है। शास्त्र तो पुकार रहे है कि सब हमारे अन्द्र 
है | नयी क़लमें नहीं बन सकती। आचार ओर विचार की कोन 
सी बात शास्त्रों में मोजूद नहीं है ? परन्तु उन पर चलने वाले कहाँ 
हैं? अगर चलने वाले हैं तो अकेला दशवैकालिक भी ऊंचाई 
पर पहुँचा देगा ओर आचारांग भी पहुँचा देगा । 
तो असली बात विधान बनाने की नहीं, उस पर चलने की 
है। जो विधान पर हस्ताक्षर करते हैं, वही जब जीवन में 
लड़खड़ा जाते हैं, तब स्वभावतः यह विचार होने लगता है कि 
चारित्र का जी बत्न अन्दर से आना चाहिए था, वह नहीं आ 
रहा है । जब अन्द्र में ज्योति जागृत नहीं होती, तो बाहर के 
नियम कभी-कभी हमको दंस की ओर ले जाते है, ओर वे 
अंधकार में ओर गहरा अंधकार करने को तेयार रहते है । 
ऐसी स्थिति सें हुम अपने जोबन के ही चारों ओर अंधकार नहीं 
करते, दूसरों को भी अंधकार में निमग्न कर देते हैं। उस समय 
वह सहज भाव, अपने आप में चलने का भाव, पेदा नहीं होता 
ओर ऐसी-ऐसी क़त्में तेयार कर लेते हैं कि स्वयं तेयार करने 
घालों से भी उन्तका पालन नहीं होता ओर न दूसरों से उनके 
पालन कराने की संभावना होती है। ऐसी दशा में फिर गड़बड़ 
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में पड़ते हैं ओर तब माया में से माया चल पड़ती है। शास्त्रों 
के पन्‍ने पलटे जाते हैं ओर पत्नटने का उपदेश दिया जाता है, 
मगर इस बात का कोई ख़याल नहीं किया जाता कि अन्तर 
में पशुत्व-भावना पेदा होती जा रही है ! 

शाल्रों में नरक-गति, तियश्न-गति, मनुष्य-डगति और देव- 
गति के जो कारण बतलाये गये हैं, वे इसी जीवन में होते हैं । 
इस जीवन में अगर पशुत्व भावना पेदा हो गई है तो आगे चल 
कर पशु की हो योनि मित्नने वाली है।ओर यदि देवत्व का 
भाव आया है तो देवगति मिलने वाली हे । 

माया तेयस्योनस्थ | 
--तत्त्वाथसूत्र 

माया तियव्म्वगगति का कारण है, अथांत्‌ पशुत्व की ओर 
ले जाती है | माया .पशुत्व को उत्पन्न करने वाला चक्र है। इस 
प्रकार आगामी जीवन के अनुरूप दृत्ति यहीं उत्पन्न हो जाती 
है | आगे जो गधा या धोड़ा बनना है, सो वास्तव में तो यहीं 
बनना हे | जब मलुष्य के शरीर में ही पशुत्व भावना उत्पन्न 
हो जाती हे तो मनुष्य उसी रूप में, उसी शरीर में ही उत्पन्न 
होता है । 

अभिप्राय यह है कि आन्तरिक चारित्र बल के अभाव में 
दंभ एवं मायाचार बढ़ता है और . वह मनुष्य को पशुता को 
ओर ले जाता है। दंभी मनुष्य अपने प्रति वफादार नहीं रहता 


ओऔर जब वफ़ादार नहीं रहता तो दंभ इतना ऊँचा चलता है 


अस्तेयत्रत की भूमिका : ६ 


कि कुछ ठिकाना नहीं ! अन्दर में कुछ भी नहीं होता और बाहर 
में सभी कुछ दिखलाया जाता हे । 

इस प्रसंग में बोद्धसाहित्य की एक घटना याद आ जाती 
है, जो साधक के लिए विचार की चीज़ है । 

एक सेठ बड़ा धनवान और वेभवशाली था। उसके 
यहां एक संत आये। वे सेठ से बोले--पम्ुके आपके यहां 
चातुमोस करना है। चौमासे का समय आ गया है, अब में 
कहाँ जाऊँगा ? थोड़ी-सी जगह दे दो तो यहीं चोमासा 
गुजार दूं ।? 

सेठ ने कहा “भगवन्‌ ! आपके लिए किस चीज़ की कमी है ? 
आप पघारे हैं तो आपको जितनी जगह चाहिए, उतनी ही 
मिलेगी। यह मेरा भवन है, आप कहें तो इसमें कमरे ख्नाली 
कर दू ४६४। 

आगन्तुक सन्त ने अध्यात्म का राग छेड़ दिया। कहा “सेठ ! 
यह सब बेभव हमारे. लिए किस काम का ? हम तो इसमें गल 
जाएँगे। इमारे लिए तो घास-फूस की कोंपड़ी चाहिए !। संतों के 
लिए वही बढ़ो चीज़ है। हमें महलों से क्‍या ग्रयोजन है! 
महज्ञ में तो आध्यात्मिक जीवन सड़-गत्न जाता है।” . 

यह सुन कर सेठ के मन में सन्त के ग्रति श्रद्धा ओर बढ 
गई । उसने कहा “आपका विचार प्रशस्त है। मेरे महल के एक 
किनारे एक छोठो-सी मोंपड़ी भी है, आप उसमें विश्राम कीजिए [?? 

संत ने कॉपड़ी देख लो और तब कहा “हाँ, यह ठीक है? 
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वे उस मोपड़ी में ठहर गये । सेठ जब॑ कभी उनके पांस जांता, वे 
अध्यात्म को बड़ी-बड़ो बातें करते। इस प्रकार उन्होंने अपना 
जाल फैलाना आरम्भ कर दिया । 

उस समय डाकेज़नी होने लगी ओर बड़े-बड़े मालदारों को 
धन लूटा जाने त्गा। जब इस प्रकार की घंटनाएँ अधिक होने 
लगती हैं, तो स्वभावत: भय की भावना भी फेल जाती है। उस 
सेठ को भी भय ने घेर लिया । उसने विचार किया, कहीं डाकुओं 
की ऋर दृष्टि मुझ पर भी न पड़ जाय ! तब क्या करू, क्‍या 
न करूँ ? सोचते-सोचते उसे एक उपाय सूझ गया। 

सेठ के पास जो भी होरे, जवाहर, अलंकार, आभूषण 
आदि थे, उन सब की उसने एक पोटली बाँधी और पोटली को 
लेकर मोंपड़ी में आया। संत से कहा, “महाराज, जीवन और 
सम्पत्ति सुरक्षित नहीं है, अतः यह पोठली आपके यहाँ रखे 
: देता हूँ ।४ 

सन्त लत्लाट पर सलबट डाज़कर और नाक सिकोड़ करें 
बोले “ना, ना, सेठजी, इस माया को तो हम छोड़ कर चले है । 
इसे हम आँखों से भी नहीं देखना चाहते, रंपशे करना तो 
दूर रहा [7? 

सेठ विनम्र और श्रद्धायुक्त भाव से बोला “भहाराज ! आप 
को इसकी आवश्यकता नहीं हे, पर जिसको आवश्यकता हें, 
उसके लिए यह बड़ी चीज़ है | किन्तु आप उसे क्‍यों स्पश करें ? 
मैं स्वयं अपने हाथों, इसे ज़मीन में गढ़ दूंगा ओर आपको 
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हाथ लगाने की आवश्यकता न होगी ।” 
तब सन्त ने कहा, “अच्छी बात है हम आंखें फेर लेते हैं ।”? 
सन्त ने आँखे फेर ज्ञीं और सेठ ने झोपड़ी के एक कोने में पोटली 
गाढ़ दी । सेठ अब आनन्द में है। सोचता है--डाकू आए गे तो 
महल में आएंगे और वहाँ 'अब क्‍या रक्‍्खा है ? मोंपड़ी में 
आएंगे तो बाबाजी का दंड-कमंडल देखऋर ही लोट जाएंँगे। 
इस प्रकार सेठ सुरक्षा की भावना लेकर बठ गया। वह 
सन्‍त बाहर में तो सन्त थे, किन्तु उनके ओन्द्र भें तेज नहीं था, 
बल्कि गहरा अंधकार भरा पड़ा था । वहाँ यह हाल था कि 
दूसरों को रोशनी देने की चिन्ता ही थी, अपने आप में रोशनी 
लाने की चिन्ता नहीं थी। अतएव वह सन ही मन सोचने लगे- 
अच्छा चाँटा लगा दिया ! बच्चू जिदगी-भर याद करेगा ! 
चोसासा उत्तर गया, फिर भी सेठ ने अपना धन नहीं 
निकाला । उपद्रव भी कम हो गया, फिर भी नहीं निकाला । जब 
सन्त के जाने का समय सन्निकट आया तो उन्होंने सारी सम्पत्ति 
निकाली ओर उसी दिशा में जंगल में ले जाकर गाढ़ दी, जिस 
दिशा में उन्हें जाना था। जब सब काम ठोक-ठाक हो गया 


तो उन्होंने सेठ से कहा 'सेठ, अब हम चलते हैं | देखलो, अपनी 
मझापड़ी संभान लो ।?” 


सेठ बोला “महाराज, आख़िर यह मोंपड़ी ही तो है। इस 
में कौन-सी संभालने जेसी चीज़ है ?” 
सन्त चले गये और कुछ दूर चले जाने के बाद वापिस लौट: 
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कर आये। उनके हाथ में घास का एक छोटा सा तिनका था | वह 
सेठ के पास आकर बोले, बहुत बड़ा अपराध हो गया होता। 
हम तो मर मिटे होते ओर जीवन की सारी साधना मिट्टी में मिल 
गईं होती । हम किसी काम के न रहते ! देखो न, हम जब मौंपड़ी 
में से निकले तो घास का यह तिनका मेरी जटाओं में उलमका रह 
गया ! इसे फेंकता भी तो तुम्दारों आज्ञा के बिना फेंकता केसे ? 
यह लो भाई, अपना तिनका ! प्रभु की असीम कृपा हो गई कि 
जल्दी ही यह मेरे हाथ पड़े गया और मेरा जीवन अशुद्ध होते- 
होते बच गया |? । 

सेठ सन्त के परों में पड़ता है । कहता है “ओह ! इतने ज्ञानी 
ओर विचारवान्‌ हैं आप कि भूल से रहे एक तिनके का भी 
अस्तित्व सहन न हो सका ।? 

सन्त के प्रति सेठ की अब असीम श्रद्धा बढ़ गई । उसने कहा, 
“महाराज ! में आपको नहीं जाने दूंगा । आप यहीं रहिए |? 

सन्त ने मुस्करा कर कहा “नहीं, यह संभव नहीं। में तो- 
' ज्ञाऊंगा ।” इतना कहकर सन्त तेज्ञ कदम बढ़ा कर चल दिए । 

उस काल में बुद्ध, अपने पूव जन्म में, एक व्यापारी के रूप में 
थे ओर उस समय उस सेठ के पास हीं बेठे थे । उन्होंने उस साधु 
के इस व्यापार को देखा ओर विचार किया। उन्हें जान पढ़ा 
कि यह साधु लौट कर आया है और वेराग्य तथा त्याग की भाषा 
बोल रहा है; किन्तु इसके आन्तरिक जीवन में कोई ठोस तत्व 
नहीं दिख रहा है। यह अपनी ग्रलती को, अपने जीवन में आये 
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हुए कालेपन को ढ'कने की चालबाज़ी खेलता प्रतीत होता है । 
साधक क्रदम सेंभाल-सैंभमाल कर चलता हे, फूँक-फूँक कर नहीं 
चलता । जीवन. में चल्नता है, तो चलने के ढंग से चलता है, 
जीवन के प्रति ईमानदार होकर चल्नता है, किन्तु ऐसा नाटक 
नहीं खेल्ता है । एक घास के तिनके को ज्ञीटाने के लिए दो-चार 
भील तक कोई नहीं लोटकर आता | इंस साधु की यह वृत्ति कुछ 
समम में नहीं आती। कहीं न कहीं कुछ गड़बड़ अवश्य है । 
दाल में कुछ काला अवश्य है । 
. इस प्रकार सोचकर उस व्यापारी ने सेठ से पूछा “कहीं घन तो 

नहीं रकखा था इस साधु की जानकारो में ।” 

सेठ ने चोंक कर पूछा “तुम्हारे मन में यह आशंका क्‍यों 
उत्पन्न हुई ! जो घास का तिनका लौटाने आएगा, वह क्‍या 
धन ले जाएगा (” 

व्यापारी बोल्ा- हाँ, यह दम्भ का प्रतीक है। यदि कुछ हो 
तो बतला दो |” । 

सेठ विन्तित भाव से बोला “साधु फे सामने, उनकी मतपड़ी 
से धन गाढ़ा तो था, पर वह घहीं गढ़ा होगा ।”? 

दीनों ने जाकर देखा तो वहाँ सफ़ाचट सेदान था । 

सेठ ने कहा “यह कया हो गया ९” 

व्यापारी ने कहा, “अजी, वही ले गया हे | संभव है उसका 
पीछा करने से रास्ते में कहीं मिल जाय !? 

ऐसा ही किया गया। साधु रास्ते में मिल गया । उससे पूछा : 
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गया, चिह धन कहाँ है १? 
साधु बोला, “हमको क्‍या पता तुम्हारे धन का? हम तो 

घास का तिनका भी तुम्हें लोटा आए |”? 

तब उससे कहा गया, “सीधी बातें करो । हम जाने नही देंगे । 
उस धन के पीछे अपनी कम्बख्तो मत बुलाओ ।” 

इस प्रकार धमकाने पर साधु की बुद्धि ठिकाने आई । उसने 
धन बतला दिया ओर वह खोद कर निकाल लिया गया । 

आज के धार्मिक जीवन में इसी प्रकार का दंभ, दिखावा 
ओर बनावट का भाव ग्रायः सत्र दिखाई पड़ता है। साधु हो 
या ग्ृहस्थ, अत्येक के जीवन में ऐसी वृत्ति आ गई है कि भीतर 
तो किसी बल का संचार नहीं होता और ऊपर से क्रिया की जा 
रही है। ऐसी क्रिया कब तक टिकने वाली है ? नीचे गंदगी पड़ी 
है और उसके ऊपर फूल डाले जा रहे हैं तो गंदगी कब तक 
रुकेगी ? कब तक छिपेगी ? परिणाम यही आएगा कि फूल की 
एक-एक कली, जो महक दे रही थी, गल्-सड़ कर गंदगी का रूप 
धारण कर लेगी । | 

अन्तधार्मिकता-विहीन कोरा क्रियाकाण्ड निष्प्राण शरीर के 
समान है। शरीर में जब चेतना नहीं रहती तो वह टिकता नहीं । 
बह सड़ने लगता है, गलने लगता है ओर दुरगन्ध तथा जहर 
फैलाने लगता है | धार्मिकता-हीन क्रियाकरार्ड भी यही सब 
अनर्थ पंदा करता है। वह आत्मा में कषाय, अहंकार ओर 
पारस्परिक घृणा को उत्पन्न करता है| उससे व्यक्ति ओर समाज 
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के जीवन का वातावरण दूषित भले ही हो सकता है, परन्तु पावन 
नहीं हो सकता | 

इसी प्रकार अहिंसा, सत्य या अस्तेय, कुछ भी क्यों न हो 
अगर आस्तरिक जीवन में सुगन्ध मौजूद है, तो वह फलों के 
ढेर के समान महत्व की वस्तु है ओर यदि अन्दर में सुगंन्ध 
नहीं है तो पवित्र से पवित्र वृत्तियां भी गंदगी का रूप धारण कर 
लेंगी--ओर इंस रूप में समाज का वातावरण भी दूषित 
हो जायगा । 

इस तरह चारित्र बल हमारे धार्मिक जीवन की आत्मा है। 
उसकी अनिवाय आवश्यकता है | अगर बह, है तो अहिंसा 
सफल है, सत्य. भी फल्दायी है ओर अस्तेय भी उपयोगी 
है। वह नहीं है तो सभी-कुछ निष्फ्न है, बल्कि कभी-कभी 
तो अनथेकर है। 

साधु हो अथवा श्रावक, आखिरकार साधक ही है। पुरातन 
संस्कारों से प्ररित मनोवृत्ति के कारण या विचारविश्रम के कारण 
या सहज दुबलता फे कारण कभी भूल हो जाना असंभव नहीं 
है। जीवन में शलतियाँ होठी हैं ओर बड़ों-बड़ों से भी हो जाया 
करती हैं ; परन्तु साधक की दृष्टि इतनी तीक्षण होनी चाहिए कि 
उससे वह छिपी.न रह सके, दृष्टि इत्तनी सजग होनो चाहिए कि 
चह सहन न हो सके ओर सांघक में इतना साहस होना चाहिए 
कि वह उसे स्वीकार कर सके और प्रकाशित कर सके । 

ठोकर खा गये तो खा गये, अगर तत्काल सँमल-जाने फी 
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शक्ति है तो कोई चिन्ता की बात नहीं है । जो एक बार गिर कर 
फिर उठ सकता है, बल्कि पहले से भी अधिक ऊँचा उठ सकता है, 
उसका गिरना भी लाभदायक बन जाता हे | क्विसी बालक को गेंद 
खेलते देखा है न ? वह गेंद को नीचे पटकता है तो गेंद और भी 
ऊँची उठ जाती है। इसो प्रकार जो साधक अपनी रालतियों से 
ठोकर खा जाते हैं, किन्तु उससे शिक्षा ग्रहण करते हैं तो फिर 
अपनी सतह से भी ऊँचे उठ जाते हैं, वही सच्चे साधक हैं | वह 
जागरूक साधक हैं | 

इसके विपरीत जो ठोकर खाकर चकनाचूर हो जाता है, 
मिट्टी के ढेले की तरह छितरा रह जाता है, कण-कण के रूप में 
बिखर जाता है, वह कभी ऊपर नहीं आ सकता. । 

इस भूमिका का अभिम्राय यह है कि साधक जो भी ब्रत या 
नियम ग्रहण करे, अन्तःशुद्धि के साथ ग्रहण करे। उद्त ब्रत या 
नियम के अनुरूप ही उसका आन्तरिक जीवन हो । उसके भीतर 
चारित्रवत्लन हो । तभी अहिंसा, सत्य अथवा अस्तेय आदि ब्रत 
साथ होते हैं । द 

हमारे जीवन में जो मृलभूत्त रत्त्व है, वह आन्तरिक चारित्र 
ही है, उसे आत्मशुद्धि कहो, निष्कलुष मनोद्ृत्ति कहो, भाव 
चारित्र कहो या निश्चय चारित्र कह लो | उसे कुछ भी नाम दे 
लो, त्रव-नियम की आत्मा वही है । उसी के अस्तित्व में ब्रतों और 
नियमों की सार्थकता है! त्रत और नियम तो खेत की रक्षा के 
लिए खड़ो की जाने वाली बाड़ के समान हैं । खेत की रक्षा के 
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लिए ही बाड़ लगाई जाती है। खेत खाली पड़ा हो तो बाड़ किस 
काम की ? इसी अकार अगर भीतर चारित्र नहीं हे, तो त्रत 
नियमों की प्रतिज्ञा की क्या साथकता है 

अस्तेय व्रत की प्रतिज्ञा मअहण करने वाले साधक को इस तथ्य 
का ध्यान रखना है | आन्तरिक चारित्र की नींव पर अस्तेय की 
प्रतिज्ञा का भवन खड़ा किया जाना चाहिए | तभी वह 
टिकाऊ होगा । इसी आशय को व्यक्त करने के लिए आज यह 
भूमिका तेयार की गई है। 


व्याचर, | 
२०/१०/५० | 


संस्कृति का संदेश-बाहके---व्यापारी ! 


जैनधर्म और जेनसंस्कृति को, क्या साधु और क्या श्रावक, . 
दोनों को ही सब से पहली शिक्षा यही है कि वह जीवन के देनिक 
व्यवहारों में इंसानदारी से चले। जो व्यक्ति समाज से अलग 
रहता है, उससे भी यही अपेक्षा की जाती है ओर जो समाज 
के साथ काम कर रहा है, उससे भी यही आशा रक्‍खी जाती 
है कि वह अपने आप में ईमानदार रहे ओर अपने दायित्व 
को ठीक तरह से अदा करे | 

आप साधु से क्‍यों बड़ी भारी प्रामाणिकता की अपेक्षा रखते 
हैं? क्‍योंकि वह भूमए्डल के एक सिरे से दूसरे सिरे तक, जहाँ 
भी कहीं जाता है, समाज के साथ अधिक सम्पक रखता है| 
लोग उसके परिचय में ज्यादा आते हैं। जब आते हैं, तो 
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वह अपनी संस्कृति की छाप ओर वह जिस रास्ते पर चल 
रहा है, उसकी ईमानदारी की छाप, जनता के मन पर डाल 
सके तथा अपना ओर दूसरों का भी कल्याण कर सके ऐसी 
उससे आशा रक्‍खी जाती है | 

इसी प्रकार व्यापारी भी समाज का महत्त्वपूर्ण अंग है। 
उसका जीवन बंधा हुआ जीवन नहीं है--उसका भी फेला 
हुआ जीवन है । उसका भी अधिक से अधिक जनता से 
वार्ता पड़ता है | अतएव उसे इस बात का ध्यान रखना 
है कि वह हज़ारों-लाखों के जीवन पर अपने जीवन की छाप 
डालज्न सके । जो भी व्यक्ति एक वार उसके परिचय में आदे 
उसका जीवन ऐसा होना चाहिए कि, वह व्यक्ति दुवारा 
उसके पास आने की अभिलाषा करे ओर जहाँ कहीं भी 
वह जावे, उस व्यापारी के विषय सें महान्‌ विचार 
रख कर जावे। 

सम्भव है, व्यापारी के जीवन में बाहर की चोरियाँ 
दिखलाई न दे । वह डाका डालता हुआ, ताला तोड़ता 
हुआ, जेब कतरता हुआ यथा आँख बचाकर किसी की. 
कोई वस्तु उठाता हुआ नज़र न आये, किन्तु कुछ चीजें 
ऐसी हैं. कि वे जीवन के नीचे ही नीचे ऐसे चलती रहती हैं 
कि उन्त पर यदि ध्यान न दिया जाय ओर पूरी तरह 


प्रामाशिकता न रक्खी जाय तो व्यापारी का पद नीचे गिरता 
चला जायगा। द 
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आपको एक बात विशेष रूप से ध्यान में लेनी है। 
जेन सभ्यता, जिसे हम मानव-जगत्‌ की सम्यता कहते हैं, 
उसका प्रारम्भ भगवान्‌ ऋषभदेव से हुआ । उससे पहले 
तो युगल्रियों का काल था। युगलियों के काल में न कोई व्यापारी 
था, न आहक था । उत्पादन के ढंग थोड़े थे ओर जीवन की 
आवश्यकताएँ थोड़ी थीं ओर अनायास ही उनकी पूर्ति हो 
जाती थी । किन्तु जब आवश्यकताएँ आगे बढ़ीं और 
परम्परागत उत्पादन का क्रम कम पड़ गया तो भसनुष्य के 
दिमार में एक संघष पेदा हुआ | उस समय भगवान्‌ ऋषभ- 
देव हमारे जीवन के मंगल के रूप में नज़्र आये। उन्होंने उस 
समय की पीड़ित जनता के सामने एक महत्वपूएं आदश 
रक्‍खा, कि पुरुषाथं करो | जो कुछ भी तुमको पाना हं, 
उसके पीछे ऐसे सत रहो कि वह यूहीं कहीं पड़ा हुआ मिल 
जाय. अथवा दूसरे उत्पादन कर दें ओर हम उसका उपभोग 


क्र लें। 
यह जीवन की प्रक्रिया लाखों वर्षों तक चलती रही 


किन्तु बदलते-बदलते अब जीवन की परिस्थितियाँ बहुत 
बदल गई हैं, फल्तः मनुष्य के सामने बहुत बड़ा परिवार 
ओर समाज बनता चला आ रहा है । अब एक का नहीं, 
किन्तु ल्लाखों का सवाल सासने है । उन्तका पेट भरने और 
भराने की समस्या हे । ऐसी स्थिति में भाग्य पर नहीं, अपने 
हाथों-पेरों ओर पुरुषा्थ पर भरोसा रखना है। हमारे पुरुषार्थ 
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जेनघधर्म का साहित्य महान्‌ है ओर अब भो मोजूद 
है । और जिस रूप में: मोजूद है वह आज से नहीं, 
हज़ारों वर्षो' से भगवान ऋषभदेव के पुरुषार्थ के महत्व 
की बात कहता चला आया है, जो उन्होंने मानव जाति को 
सिखलाया था । तत्कालीन मानव-जोवन में वह एक बहुत बड़ी 
क्रान्ति का मंगलमय संदेश था । 


इस रूप में असि, मसि और कृषि के धंधे आये ! 
बोलने में हम ऐसा बोलते है, पर वास्तव में पहुले क्रषि आईं, 
फिर ससि आई ओर बाद में रक्षा के लिए असि, तलवार 
आई । थोड़ा विचार कोजिए कि जब ऋषि-उत्पादन ही नहीं हो 
तो हिसाव-क्रिताव किसका किया जायगा ? अतएव सवप्रथम 
कषि है | कृषि के द्वारा जब एक जगह धान्य इकट्ठा हो जाता 
है ओर दूसरो जगह न होने से वहाँ उसकी आवश्यकता 
होती है और उसके अभाव में जनता भूखी रहती है, तब 
व्यापारी के द्वारा धान्‍्य एक जगह से दूसरी जगह पहुँचाया 
जाता है ओर वह फिर उस जगह के किसी विशेष उत्पादन 
फो लेकर अपने स्थान को लोटता है । 


इस प्रकार जब आयाक्त-नियांत का काम जारी हुआ तो 
उसके नक्ा-नुक़्लान का हिसाब-किताब रखना ज़रूरी हो 
गया ओर क्लज्ञमस पक्रडना भी ज़रूरी हो गया। 
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ओर जब क़ल्लम पकड़ी तो जीवन में एक महत्वपूर्ण बात 
हों गई। एक महान क्रान्तिकारी वस्तु ने जन्म अहरण किया। 
इस प्रकार व्यापारी जब क़त्नम लेकर चला तो, एक जगह 
के भंडार को, जहाँ उत्पादन ज्यादा है और आवश्यकता कम 
है, दूसरी जगह, जहाँ उत्पादन कम और आवश्यकता 
अधिक है, पहुँचाने लगा । वह एक जगह से दूसरों जगह 
घूमता है और जनता की आवश्यकता की पूर्ति करता है। 
और पुरुषाथ करता है । उसमें उसका भी स्वार्थ है। इसी 
व्यापार के द्वारा वह अपनी आजीविका भी कमा लेता 
है । पर उसकी दृष्टि इतनी विशाल और सेवामयी है कि 
उसमें स्वार्थ की प्रधानता नहीं हे । आखिर तो व्यापारी के 
साथ भो पेट लगा है, स्त्री है, बाल-बच्चे हैं ओर उनके भरण- 
पोषण का : उत्तरदायित्व उसके- सिर पर है | वह अपना 
समय और शक्ति जनता की इसी सेवा में लगा रहा है और 
अपनी तथा अपने परिवार की आवश्यकताओं की पूत्ति के 
लिए कोई दूसरा धंधा नहीं करता । ऐसी स्थिति में अगर वह 
इस आयात-निर्यात में से ही अपने निवाह का साधन न जुटाये 
- तो क्‍या करे ? इस रूप में आयात ओर नियांत के साथ 
तोसरी चीज़--नफ़ा-का भी ग्राठुभाव हुआ। 

यहो व्यापार-का आदि इतिहास हैं । जनता के मंगल के 
लिए ही उसका सूत्रपात हुआ । इस प्रकार आयसम्यता में 
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पहला नंबर ऋषि का है तो दूंसरा व्यापार का | हि 

किसान एक जगह कृषि करता है। वह जहाँ रहता है वहीं 
रहता चला जाता है और पीढ़ियाँ की पीढ़ियाँ वहीं गुजार देता 
है। उसकी स्थावर सभ्यता एक जगह केन्द्रित है । इस कारण 
जनता के ऊपर उसका व्यापक प्रभाव नहीं होता है । मगर 
व्यापारी की सभ्यता जंगम है। वह भूसण्डज्ञ के एंक-ण्क 
कोने को छानता है और जगह-जगह जाता है। वह जाता हैं 
तो मैं सममझता हूँ कि उसे सच्चा व्यापारी बन कर जाना 
चाहिए ओर इंसान बन कर जाना चाहिए। अगर वह 
लुटेरा बन कर जाता है, दूसरे जीएँ या भरें इस बात की 
चिन्ता न करते हुए केवल पूँजी बठोरने के लिए ही जाता 
है, तो मैं समझता हूँ, वह. अपने धर्म और अपनी सम्यता 
की रोशनी देकर नहीं आएगा। यह संभव है कि वह चतुरता 
से ज्ञीट कर आ जाय ओर सम्पत्ति भी बटोर ल्ञाय, किन्तु 
उसके लिए वहाँ की जनता कहेगी--लूट कर ले गया ! वह इतना 
धूर्त ओर चाज्ञाक था. ! इस प्रकार वह जनता की श्रद्धा 
. लेकर नहीं, घृणा लेकर लोटेगा। ऐसे व्यापारी की स्थिति 


ठीक उस डाकू की तरह है, जो छापा मार कर ले जाता हे 
और पीछे घर वाले रोते. रहते हैं और उसके पीछे घृणा और. 
हू प पनपते रहते हैं। . | 


ही एक व्यापारी जब इस प्रकार की. स्थिति उत्पन्न कर 
ता है तो उसके :दूसरे साथियों. पर - से भी जनता .का 
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व्यापारी संस्कृति का प्रतीक है। मारतवर्ष को सभ्यता 
इंडी-चायना या जावानमुमात्रा में पहुँचो, चोन में पहुँची या 
क्रिल्नीपाइन में पहुँची । और भारत से बाहर आज भी हिन्दुओं 
के जो चिहू--भारत की संस्कृति के प्रतीक विदेशों में पाये जाते 
है, उन्हें वहाँ कोन ले गया था ? वहाँ तलवारों के बल पर 
वह सम्यता नहीं पहुँची थी । राजा और महाराजा अपने 
साम्राज्य को बढ़ाने के लिए नहीं गये थे। वास्तव में विदेशों 
में भारतवर्ष की सभ्यता फैलाने वाले व्यापारी ही मुख्य थे । 
. जावा-सुमात्रा, चीन और जापान, जहाँ कहीं भी नज़र 
डालते हैं, वहाँ संस्क्रत के शिन्नालेख मिलते हैं। आपके यहाँ 
प्रचलित हजारों रीति-रिवाज़ वहां भी मिल जाते हैं | इतिहासज्ष 
जानते हैं कि आपकी सम्यता ओर आपके रीति-रिवाज़ वहाँ 
पहुँचे हैं । 

इसका अथ यह है कि भारत के व्यापारी जहाँ कहीं भी 
गये, वहाँ उन्होंने पेसा भी कमाया और साथ ही साथ जनता 
के हृदय की भावना भी कसाई | दोनों कमाइयाँ साथ-साथ कीं | 
वे केवल पेसा कमाकर ही नहीं लोटे, जनता के प्रेम की 
स्वर्गीय. सम्पत्ति भी कमा कर लोटे । उन्होंने जनता 
को प्रेम दिया ओर बदले में प्रेम लिया और अपनी संस्कृति 
की गहरी छाप मी जनता के मानस-पट पर अंकित कर दी । 
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बौद्ध गये तो हज़ारों बौद्ध, जैन गये तो हज़ारों जेन और 
वेदिकधर्मी गये तो हज़ारों वेदिक बनाकंर लोटे। व्यापारी लोग 
बिदेशों में जोकर साधुओं की तरह उपदेश देने नहीं बे थे, 
उन्होंने वहां व्यापार ही किया, किन्तु अपनी व्यापारिक 
योग्यत्ता और प्रामाणिकता के द्वारा व्यक्तिगत प्रतिष्ठों ही 
क्ायम नहीं की, वरन्‌ अपने देश के लिए भी बंहुत बढ़ा 
गौरव का भाव उत्पन्न किया । उनके विषय में वहां की 
जनंता ने कहा, “ये जिस देश के व्यक्ति हैं वह देश कितना 
महान होगा ! जिस धम के मानने वाले इतने महान हैं तो वह 
धस कितना महान होगा ।” 

तो व्यापारियों ने जो पेसो कमाया ओर धम् कां प्रचार 
किया, वह केवल व्यापार की केंता से । थे क़त्मम की कला से 
ही अपने धर्म का प्रचार करके लोटे । 

प्राचीन भारत का व्यापारी जब व्यापार के हेतु विदेश 
जाता था तो किस रूप में जाता था ! वह आज की भांति 
नहीं जाता था। आज किसी व्यापारी को पता चल्न जाता है 
कि कमाई का चान्स” है, ते वह रात को ही दौड़ पड़ता है; 
चुपके-चुपके चल देता है ओर किसी को पता नहीं लंगने 
देता ! यहाँ तक कि सगे भाई को भी पता नहीं चलने देता ! 
सोचता है, “इस लूट में किसी का हिस्सा न हों ज्षाय और 
पूरा का पूरा ल्ञाभ मैं ही प्राप्त करं लू ।” दूसरे पूछते हैं, 
“क्या हुआ १” तो वह ठीक-ठीके बात नहीं बतलातो । 
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एक जगह लोगों ने मुझे एक व्योपारी की बात॑ बतलाई । 
जब वह कहीं से सौदा खरीद कर लाता | दूसरे उससे पूछते कि 
कहाँ गये थे ? तो वह उत्तर देता, “इधर-उघर गया था ।” 
फिर पूछा जाता--किससे सौदा लाये ? वह कहता, “तेरे से 
मेरे से? । क्‍या लाये ? “बस, यही सोदा-सादा !” अजी, क्‍या 
भाव लाये / “यही छटाँक कमती छुटाँऋ बढ़ती |” 

वह व्यापारी इस प्रकार टाल्समट्ल कर दिया करता। 
कहाँ से, किससे ओर किस भाव से लाया, यह पता 
नहीं देता था । ओर यह पता न देने में आज व्यापारी 
की कन्ना समझी जाती है । आज उसकी यही बढ़ीं 
योग्यत्ता है, जिससे व्यापारी ऊँचा चढ़ता है | 

किन्तु पुराने युग में यह वात नहीं थीं । उस युग का 
व्यापारी जब जाता था तो नगर भर में ढिंढोरा पिटवा 
दिया जाता था छि अम्नुक सेठ जी व्यापार करने के लिए 
विदेश जा रहे हैं, जिसे साथ में चत्नना हो चले । उसका 
सारा ग्रबन्ध सेठ जी अपनी ओर से करेंगे। पूँजी भी 
मिलेगी । टोटा पड़ेगा तो उसे स्वयं सेठजी भुगत लेंगे। 
नफ़ा होगा तो उसी का होगा । 

इस प्रकार एक बड़े व्यापारी के साथ हज़ारों हो लेते 
भे | जब सार्थ” रवाना होता था तो राजा और नागरिक 
जन विदाई देने को उमड़ पड़ते थे । सारी जनता उनके 
लिए अंगल-कामना करती थी ओर मनाती थीं कि यह सब 
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सकुशल और सफल मनोरथ होकर लोटें । वे जब तक 
नहीं लोटते थे, समस्त नगर निवासी उनके लिए संगत 
कामना करते रहते थे और उनके हृदय का आशीवोद 
उन्हें मिलता रहता था । 

यह ठीक था कि चंद आदसी ही व्यापार के लिए जाते 
थे, किन्तु समस्त देश के निवासियों की सदूभावना उनके 
साथ होती थी। जब वे वापिस लौटते थे तो सम्राद भी उनके 
स्वागत के लिए सामने जाता था और घूमघाम के साथ 
उनका नगर-प्रवेश कराया जाता था । 

यह सामभेद्वारी का काम था, हिस्सा बांदने का काम 
था ! हमारे प्राचोन साहित्य में भारतीय जन-जीवन की जो 
भलक देखने को मित्नती हे, वह कितनी स्प्रहणीय हे ! कैसी 
उदारता, सहानुभूति और उदार दृष्टि थी उस समय के 
व्यापारियों की ! और इस सब के बदले भें वे क्‍या घाटा 
उठाते थे ? नहीं, उन्हें जीवनं॑ की सभी समृद्धियाँ प्राप्त 
होती थीं । द 

हमारी संस्कृति के ये अग्रदूत जहाँ कहीं गये, पेसा, सोना 
ओर चाँदी लेकर आये ओर साथ ही उस देश का ग्रेम भी 
लेकर आये ओर उन्होंने एक देश का दूसरे देश के साथ 
सघुरतम सम्बन्ध भी जोड़ा । 

संगर आज भी क्‍या यही स्थिति है ? में समभता हूँ, 
आज़ का व्यापारी समाज्ञ उस उच्च आये-परम्परा पर स्थिर 
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नहीं रहा है। वह बिगड़ गया है। पहले का व्यापारी कौरा 
अथलिप्सु नहीं था | वह अपनी सभ्यता ओर संस्कृति का 
भी असार करता था ओर अच्छाइयां देकर ओर लेकर 
आत्ता था | 

उत्तराध्ययन्न सूत्र में सम्रुद्रपाल का वर्णन आता है। 
उसका पिता पाल्नित श्रावक चस्पा का निवासी था । वह 
जहाज. भ्र कर समुद्र के रास्ते विदेश सें गया तो हज़ारों 
को हिस्सेदार बना कर गया । ओर जब विदेश में पहुँचा 
तो उसने वहाँ के निव्नासियों के चित्त पर सुन्दर छाप 
लगाई । शास्त्र में आता है । 

पिहुएडे ववहर॑ंतस्स, वाणिओ देह घृयर | 
ते॑ सतत पह्गिज्क, तदेसमह पत्थिओं ॥ 

बहाँ के एक प्रतिष्ठित नागरिक ने पालित की ग्रामाणिकता 
को देखकर, ओर जीवन के अन्दर सुन्दर छाप देखकर 
अपसी क्या का विवाह उसके साथ कर दिया | 

आप कह सकते हैं कि उसने ऐसा क्‍यों कर लिया ? वह 
श्रावक्र था या नहीं? और इस ग्रक्गार आपकी बुद्धि कोने 
तलाश करने लगती है । आप को अपनी मानी हुई संस्कृति 
की रक्षा की चिन्ता जाग जाती है ओर आप कहने लगते 
हैं, वह पहले श्रावक नहीं बना होगा ! बाद में श्रावक 
बना होगा ओर इसी कारण वह विवाह करके आ गया ! 

किन्तु बात यहू है. कि पालित व्यापार के लिए गया था 
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ओर विदेश के व्यापारी ने उसे अपनी कन्या ब्याही। 
यदि उसने वहां अपने उच्च चरित्र का, ऊची सम्यता का 
और प्रामाणिकता का परिचय नदिया होता तो उसे वह 
अपनी लड़की नहीं दे सकता था । पालित श्रावक बड़ा ही 
विद्वान और सच्चा विचार करने वाला था । जब्र वह जहाज 
से रवाना हुआ तब भी शास्त्र ने उसे श्रावक्र करार दिया । 


ओर जब लौट कर आया, तब भी क्षावक्र की भूमिका में 
लौट कर आयां | उसके जीवन में एकरूपता हे: । जैसा 
पहले रहा, बेसा ही बाद में भी रहा । ह 
आशय यह है कि आारतीय व्यापारी वर्ग. ने अपने 
उच्च आचार-विचार के द्वारा ऐसी सुन्दर छाप छोड़ी ओर 
इतने सुन्दर विचार छोड़े क्रि भारत के साथ अनेक देशों 
फे सधुर सम्बन्ध ही स्थाप्रित नहीं हुए, बल्कि उन देश 
पासियों ने अपने ब्रालंकों ओर. बालिकाओं .के. विवाह 
सम्बन्ध भी करिए । द 
तो एक व्याप्रारी अगर ठोक व्यापारों ब्रना रहता है. 
ओर अपनी संस्कृति का अग्रदूत बन कर चलता है तो व्रह धन 
भी कमाकर लाता है ओर मीठे सम्बन्ध भी स्थापित कर 
आता है।इस दृष्टिकोण से विचार करने पर ज्ञात होता 
है कि समाज में व्यापारी का स्थान बढ़ा ही महत्वपूर्ण है। 
उस समय के व्यापारियों ने समाज़ में आदरपुर्ण स्थान 
प्राप्त किया था । आज़ को भांति उनके अति जनता की घृणा 
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नहीं बरसती थी। सच पूछो तो आज समाज में व्यापारी 
को अगर कुछ भी अतिष्ठा हो तो उसका श्रेय भोपग्राचीन 
काल के व्यापारियों को ही है । उनके उदार दृष्टिकोण, 
लोक-कल्याण की भावना, आमाणिक्रता और सचाई के 
कारण जनता में व्यापारी का जो महत्वपूर्ण स्थान बन 
गया था, इस गर-गुजरी हालत में भी उसका ध्वंसावशेष कहीं- 
कहीं दृष्टिगोचर होता है । अन्यथा आज का व्यापारी तो 
व्यक्तिगत स्वार्थ की दलदल में फेस गया है | उसने अपनी ही 
स्वाथपूर्ति के लिए व्यापार की कला सीखी है। अतएव वह 
संसार की नजरों में गिरता जा रहा है और उसको प्रतिष्ठा 
डुकड़े-टुकड़े होती जा रही है । 

संभव है, भारत सें विदेशियों का सन्‍्मान हो, किन्तु 
विदेशों में भारत के व्यापारी का सन्मरान नहीं है । हमें 
' जो जानकारी मिली है, उसके आधार पर कहा ज्ञा सकता 
है कि भारत के दूसरे वर्गों के व्यक्तियों का, चाहे वे मादडू 
लगाने वाले ही क्यों न हों, विदेशों में जितना सम्मान हे, 
व्यापारी बरो का उतना भी सन्मान नहीं रह गया है | कारण 
यही है कि उन्होंने प्रामाणिकता का परिचय नहीं दिया है। 
आज के व्यापारी नमूता कुछ भेजते हैं ओर चीज़ कुछ भेज 
देते हैं | 

भारत सरकार इंग्लेण्ड ओर अमेरिका के साथ व्यापार 
सम्बन्ध जोड़ने की बात-चीत करती हे, किन्तु इंग्लेए्ड और 
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अमेरिका को, भारतीय .व्यापारियों के विरुद्ध शिकायत हे 
कि जो चीज़ भेजी जानी चाहिए, वह नहीं भेजी जा रही है ! 
इस ग्रकार की शिकायतें भारत सरकार के अब, में पड़ी रहती 
हैं। व्यापारियों को चुनौती दी जाती है, फिर भी वे अपनी 
प्रकृति नहीं बदलते हैं। इससे न केवल उन्हीं को, बल्कि देश 
की प्रतिष्ठा को भी ज्ञति पहुँचती हे। 

विदेश में सधुर वही बन सकेगा, जो देश में भी मधुर * 
हीगा । जो अपने परिवार में मीठा और नम्र होता है, 
ईमानदारी से काम. करता है और अपने सगे भाई के साथ 
प्रेस का व्यवहार कर रहा है, यदि उसके पास कला हैतो 
बह दूसरे के साथ भी मीठा व्यवहार कर सकेगा ! 

हां, तो आज का जो भारतीय व्यापारी है, उसके ऊपर 
चोरी की गहरी छाप. लग गई है। उसने भगवान्‌ महावीर 
के अस्तेय-अचोयंत्रत के संदेश को भुला दिया है। परन्तु जो 
उस महान्‌ संदेश पर क्ायम. रहता है, उसको प्रतिष्ठा कर्म 
नहीं हो सकती। . | 

विश्वास ओर प्रतिष्ठा. के आधार पर हो जगत के 
प्यभहार ठीक तरह चलते हे । हम साधु भी देश के एक कोने 
से दूसरे कोने तक जाते हैं । जनता के ऊपर हमारे ग्रति 
विश्वास. की एक भूमिका है। उसी के सहारे ही हम अपनी 
वात्रा सम्पन्न करते हैं। इसी श्रकार अगर आप अपना विश्वास 
कायम रखते हैं तो आपको प्रतिष्ठा भी मिलेगी, सम्पत्ति भी मिलेगी 
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ओर शान्ति भी मिलेगी। जो जिंतनां ही अंधिक विश्वासपात्र होगा 
वह उतना हो ऊचा चढ़ सकेगा | इसझहे विपरीत अगर आप 
व्यापारी अपत्ती प्रतिष्ठा को खो देते हैं और देश में अपनी इज्जत 
ख़त्म कर देते हैं, तो फिर पनपना कठिते हो जायगा। एक सी 
गडंबड़ पेदां हो जायगी कि उसे सँभालना आपके वश को बात 
, नहीं रहेगो। 

आज के व्यापारी को देखते है तो स्थिति बड़ी निराशांजनक 
प्रतीत होती है । हालत यहाँ तक गिर गई है कि चीज को लेते 
और देते संमय व्यापारी के तोलने के ढंग भी न्यारे-न्यारे हो 
गये हैं। देने के बाँट अलंग रक्खें जाते हैं और लेने के बाँट 
अलग होते हैं । जिस तराजू का आदश बड़े-बड़े सम्राटों के 
आगे गेया ओर उन्होंने अपने सिक्कों पर॑ तराजू का चिन्ह 
अंकित कियां ओर कहा कि हम इंग्साफ़ और न्याय को 
तराजू की तरह तोलेंगे वही तराजूं अगर अपनी ग्तिष्ठा पर 
पानी फेर दे तो क्‍्यां शोचनीय बात नहीं हे ? 

तराजू न्याय-नीति का प्रतीक है ! तलवार उठाने वाले 
सम्राट भी तंराजू की तरह न्याय करने की घोषणा करते थे। 
परन्तु आज तो वह तराजू ही बदल गई है। लेते समय कुछ 
ओर है और देते समय कुंछ ओर है। 

एक सेठ के तीन लंड़के थे।'उनके नाम थे घटाऊ, बढ़ाऊ 
और पूर्ण । उसके यहाँ कोई माल बेचने आंता ओर लेना 
होता तो बंढाऊं को, जब देनो होता तो घटाझऊ को और जब 
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कोई राज-कर्मचारी आता तो पूर्ण को माल तोलने के लिए कह 
देता था । लड़के भी ऐसे प्रशिक्षित बना लिए गये थे कि वे 
क्रमशः ज्यादा, कम ओर बराबर तोल कर अपना-अपना 
कत्त व्य अदा करते थे। इसी रूप में उसने अपने लड़कों के 
मतलब के नाम रख लिए थे ओर वह इसी तरह व्यापार किया 
करता था। 

परन्तु भगवान्‌ महावीर ने कहा है कि इस प्रकार का जो 
व्यापार होता है, वह चोरी का काम है । ऐसा करने वाले का 
श्रावकपन क्रायम नहीं रह सकता है। कमती देना ओर ज्यादा 
लेना, भगवान्‌ महावीर की निगाह में चोरी है । 

इसी प्रकार व्यापारी के पास खोटे सिक्के आ जाते हैं 
और वह उन्हें दुकान में इकट्ठा कर लेता है ओर सोचता है 
कि कोई न कोई भोला आदमी, रात-विरात ले ही जायगा। 

सोदे-सट्टो का बड़ा व्यापारों कभी-कभी सौदे का भाव इतना 
ऊँचा चढ़ा देता है और कभी इतना गिरा देता है कि मध्यम 
वर्ग अपनी स्थिति को सँभालने में असमर्थ हो जाता है, बुरी 
तरह पिस जाता है । देखते हैं, बम्बई के बड़े-बड़े व्यापारी 
भावों में काफ्नी घटतो-बढ़ती करके हज़ारों ग़रीबों का शोषण 
फर लेते है । फिर सध्यम बग ज्योतिषियों के पास दौड़ा जाता . 
है । वे उसे आशीवांद देते है, पर उनका आशीवांद भी कुछ 
काम नहीं आता | क्‍योंकि वे बड़े बावाजी जो वंठे हैं। असली 
वात तो उनके हाथ में हे । वे जब और जिस रूप में चाहें, 
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बाज़ार को हिला सकते हैं। मध्यम वर्ग के ग्रहों और नक्षत्रों 
के संचालक मानों वही हैं ओर उनकी घूस खाकर ग्रह और 
नक्षत्र भी उन वेचारों को धोखा दे देते हैं । 

यह सब क्या है ? यह साधारण चोरी नहीं, चोरी का 
एक बड़ा अंग है | जेन सिद्धान्त इसे चोरी मानता है क्योंकि 
इस अकार को अ्रवृत्ति में दूसरों का हक़ हड़प जाने की 
भावना हे ! 

वास्तव में आज की परिस्थिति बहुत चिन्तनीय हे। आज 

व्यापार का ढंग कुछ का कुछ हो गया हैे। व्यापारियों को 

. भयांदा में रखने के लिए सरकार एक क्रायदा बनाती है और 
नियंत्रण लगा देती है। कहने को तो व्यापारियों के हाथ-पेर 
बाँध दिये जाते हैं ओर वे ऊपर से चोरी करते दिखाई नहीं 
देते हैं, परन्तु अन्दर ही अन्दर उनके हाथ-पेर लम्बे फेल जाते हैं । 
आज व्यापारी ब्लेक मार्केट के रूप में हज़ारों का शोषण करता 
जाता है और घन का संग्रह करता जाता है। वह उस घन को 
बहीखाते में नहीं चढ़ाने पाता तो तिजोरियों में भरता जा 
रहा है । इस प्रकार जन-जीवन में से धन का संचार रुक गया हे 
ओर वह एक जगह पड़ा-पड़ा सड़ रहा है। 

चोर के द्वारा की जाने वाल्ली चोरी का सम्बन्ध यद्यपि 
सामाजिक ओर राष्ट्रीय व्यवस्था के साथ भी है, परन्तु प्रत्यक्ष 
सम्बन्ध एक व्यक्ति के साथ है| परन्तु आज का काला वाजार 
उसके मुक्राविले में भी गुरुतर- अपराध है. | उसका सम्बन्ध 
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एक-दो गिने-चुने व्यक्तियों के साथ नहीं है, अपितु समग्र देश. के 
साथ है, देश की करोड़ों जनता के साथ है। करोड़ों आदमियों 
का भाग्य उसके साथ बंधा हुआ है। इस चोरी का ऊपर से पता 
नहीं लगता है, किन्तु राष्ट्रीय दृष्टि से ओर सामाजिक दृष्टि 
से वह घोर पाप है | 

कुछ पाप वैयक्तिक होते हैं, कुछ सामाजिक ओर कुछ 
राष्ट्रीय होते हैं । किन्तु खेद है कि लोग वैयक्तिक पाप को 
तो पाप समझ सकते हैं ओर समभते भी हैं, मगर सामाजिक 
ओर राष्ट्रीय पाप उत्की समझा में ही नहीं आता । उसका 
कोई गुरुत्व ही वे महसूस नहीं करते | यह पतन की पराकाष्ठा 
है।जो पाप को पाप समझता हे, वह किसी दिन उससे बच 
भी जायगा, मगर पाप को पाप न समझने वाले का रोग तो 
असाध्य समभना चाहिए । 

आज की विषम स्थिति देख कर किस सहृदय का हृदय 
आहत नहीं हो जाता ? एक ओर देहात की लड़कियों के पास 
तन ढाँकने को वस्त्र नहीं है, वह चिथड़ों से किसी अकार अपनी 
लाज्ञ बचाती हैं । उनके पास न खाने को रोठी है ओर न पहिनने 
की वस्त्र हैं। ओर दूसरी तरफ़ एक-एक व्यापारी के घर में दो-दो 
हज़ार धोतो जोड़े छापा मारने पर पकड़े जाते हैं। इस प्रकार 
एक ओर लोभ-लालच ओर असीम संग्रह की भावना का नंगा 
ताच हो रहा है और दूसरी ओर लोग जीवन की अनिवाय 
आवश्यक सामग्री से भी मुहताञज हो र 
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बंगाल के अकाल की हालत आपको मालूम होगी, वहाँ 
वालक और बूढ़े, मक्खियों ओर मच्छरों की तरह मर रहे थे 
ओर दो-दो रुपये में बच्चे बिक रहे थे। लाखों आदमी मौत 
के मुंह में चले गए। उस समय भी किंसी किसी व्यापारी के 
गोदाम में हज़ारों मन चावलों के बोरे भरे पड़े थे । वह 
उन्हें बड़े यत्त से संभाले था कि कब भाव कुछ और ऊंचा चढ़े 
ओर तब इन्हें बेचू । 

इस हृदयहीनता, निदंयता ओर कठोरता की कहीं हद है 

मुझे एक व्यापारी का पता हैं । उसने लेक मार्केट! न 
करने का नियस लिया था। वह सूत का बड़ा व्यापारी था। 
वह तो सरकार द्वारा निश्चित दर पर ही सूत बेच रहा था, 
किन्तु उसी के यहां से ले-ले जाकर लोगों ने ब्लक करके कमाई 
की | लोग उस बड़े व्यापारी से कहने लगे-तुम मूल हो। 
तुम्हारे अकेले से क्‍या होता है ? तुम्हारी प्रामाणिकता से 
जनता को क्‍या त्ञाभ है ?आखिर दूसरे व्यापारी बीच ही 
में अपना उल्लू सीधा कर रहे हैं ओर तुम धर्म की पूछ पकड़ 
कर वठ हो ? जंब तुमंसे लेजाकर दूसरे लोग लाभ उठाते 
हैं. तो तुम्हीं क्‍यों लाभ गंवा रहे हो ? यहाँ एक घमशाला 
की ज़रूरत है। तुम्हें व्लेक का पसा अपने पास न रखना हो 
तो एक धर्मशाला बनवा देना | 

इस प्रकार कह कर लोगों .ने उसे वरगला लिया | वह भी 
प्रतोभन में पड़ गया ओर मेरे: पास आया । बोला--मेंने 
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चोरी का त्याग कर रक्खा है, पर दूसरे लोग उससे लाभ उठा 
रहे हैं। मुझसे ले जाकर वे “ब्लेक माकेटिंग' करते हैं । ऐसी 
स्थिति में यदि में स्वयं व्लेक कर लूँ तो क्या हज है? उससे 
जो रुपया आयगा, उसे धर्मशाला बनवाने में लगा दूगा। 
मेने कहा-यह तो बड़ी भारी अज्ञानता का काम होगा। 
नीति कहती है:-- 
धर्माथ यस्य॒ वित्तेह्द, तस्यानीहा यरीयसी । 
प्रज्ञालनादि पंक्रस्थ, दूरादस्पशंना वरम ॥ 
पहले कीचड़ में पेर देना ओर जब सन जाय तो उसे पानी 
से धोना, कहाँ की बुद्धिमत्ता है ? बुद्धिमान ओर विवेकशील 
व्यक्ति तो वही है जो पहले ही कीचड़ में पर नहीं सरते देता । 
इसी प्रकार पहले धघंन उपाजन करने ओर फिर उसे धम में 
लगाने की अपेक्षा तो धनोपाजन से विरत हो जाना ही अधिक 
श्रयस्कर है।.फिर अनीति ओर अधमसे से घनोपाजन करके 
दान देना तो और भी बड़ी अज्ञानता है| इस प्रकार का दान 
सच्चा दान नहीं है । वह तो कपाय और अहंकार की आग को 
प्रज्वयलित करने वाला इंघन है । उसमें धर्म के बदले प्रतिष्ठा 
ओर प्रसिद्धि का उपाजंन करने की भावना प्रधान है। इसी 
' धअप्िप्राय से यहाँ कहा गया है कि धर्म के लिए धन की इच्छा 
फरने की अपेक्षा धन की इच्छा न करना ही अधिक श्रेष्ठ है । 
हाँ, तो मेंने उस व्यापारी से कहा--तुम जनता को लूटकर 
कदाचित्‌ धसशालां का महल खड़ा भी कर लोगे तो भी लोगों 
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की निगाह सें वह धमशाल्ाा अधमशाला ही रहेगी । ऐसा 
करके तुम जनता को सदूभावना को नहीं पा सकोगे। ओर 
न्याय नीति से चलकर, सम्भव है| कि तुम एक मौंपड़ी भी 
न बनवा सको, किन्तु यदि तुम चोरी नहीं करते ओर इब्लेक. 
- नहीं करते तो यह तुम्हारा बड़े से बड़ा धर्म है । दूसरे लोग 
क्या कर रहे हैं, यह तो सरकार के ध्यान देने को बात है । 
तुम्हें तो अपने कतंव्य-अक॒तंव्य का ही विचार करना है। एक 
की अनीति देख कर दूसरा भी अनीति में प्रवृत्त हो जायगा 
तो अनीति की परम्परा किस जगह जा कर रुकेगी ? नीति को 
कहां जगह रह जायगो ? दुसरे लोग यदि माग भूले हैं तो हम 
जान-बूक कर क्यों उनके पीछे चलें । 

देश के ऊपर आज बहुत बड़ा संकंठ है। देश संक्रांति के 
युग से गुज़र रहा है । व्यापारी चाहें तो इस संक्रद को ठालने 
में महत्त्वपूर्ण योग दे सकते हैं। इससे देश की_रक्षा होगी, 
व्यापारी वर्ग की प्रतिष्ठा बढ़ेगीं और भारतबष की ग्राचीन 
व्यापार नीति के उज्ज्वल्न उद्द श्य की भो रक्षा होगी । 

में समझता हूँ कि इस ढंग से चलने में हो व्यापारी समाज 
का लाभ है। इस ढग पर न चत्न कर व्यापारी अगर अपना 
मौजूदा रवेया. नहीं बदलते तो उऊबी हुई जनता एकदम 
असहिष्णु बन जायगी। वह व्यापारियों के अस्तित्व को एक- 
दम उखाड़ फ्रेंकेगी. ओर विनिमय एवं आयात-निर्यांत की 
किसी दूसरी पद्धति को अचलित करेगी | उस समय व्यापारी 
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धगे को जो ज्ञति उठानी पड़ेगी, उसका आज अनुमान करना 
भी कठिन है । अतणध व्यापारी लोग अगर दूरदशी हे तो 
समय रहते उन्हें सावधान हो जाना चाहिए और व्यापार 
के नाम पर चलने वाली नाना प्रकार की तस्कर-बृत्ति का 
परित्याग कर देना चाहिए | 
कहाँ दूसरे देशों के लोग हैं जो ग़रीबी में जीवन गुज़ारते 
हुये भी अपने देश को ऊँचा उठाने में लगे हुए हैं ओर कहाँ 
हमारे देशं के लोग हैं जो अपनी तिजोरियाँ भरने में ही दत्तचिच 
हैं | जब हस विचार करते हैं कि दूसरे देशों को बसोयत के रूप 
में एक सहान्‌ और अत्यन्त उज्ज्वल परम्परा नहीं मिल्री है, 
फिर भी उनमें अस्तेय का भाव उस देश के निवासियों की 
अपेक्षा, जिसे कि वह परम्परा बसीयत्त में मित्री है, अधिक है, 
तो हमारे आश्चय का पार नहीं रहता । 
भारत को श्र ष्ठ सभ्यता हमारे सामने हे, फिर भी भारतीय 
पाप करके धर्म करने की मझगठृष्णा के पीछे दौड़ रहे हैं । उनकी 
समझ सें क्‍यों नहीं आता कि पापों को छोड़ देना सी, अपने आप 
में बड़ा धर है ? 
जैन धर्म या दूसरा कोई भी धरम, धर्म करने के लिए पाप करने 
की प्रेरणा नहीं करता । अत्येक घर्म पाप न करने की ही वात 
फहता है। अगर व्यापारी, जो किसी समय महान थे किन्तु . 
आज नोचे गिर गये हैं, देश कों वनाना चाहेंगे तो बना देंगे 
ओर विगाड़ना चाहेंगे तो विगाड़ देंगे। 
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अगर व्यापारियों ने होश न सम्भाला तो भूखी-जनता 
की आँखें उनकी तिजोरियों को धूर रही हैं । अब ये तिजोरियां 
सुरक्षित नहीं रह सकेंगी । व्यापारी. यदि उनकी रक्षा करना 
चाहते हैं,. तों एक ही उपाय है ओर वह यह कि उन्हें और 
अधिक भरने की कोशिश न की जाय, साथ ही उनका बोक कम 
करके उन्हें ज़रा हल्का कर दिया जाय | ऐसा न किया गया तो 
भीषण क्रान्ति ओर बड़ा भारी इन्क्रित्ाब आएगा । उसे 
कोई नहीं रोक सकेगा । 

तात्पयं यह है कि जीवन में, व्यापार-कल्ा के नाम से आज जो 
चोरी चत्न रही है, उसे त्याग देना ही मंगलकर है | स्तेय के बिना 
नीतिपूवंक एक पेसा भी आयगा तो वह रुपये के बराबर होगा | 
ओर यदि हज़ारों, लाखों ओर करोड़ों आ गये, किन्तु ग्ररीबों 
के आंसुओं से भीगे हुए आये, तो वे बवाद कर देंगे। 

युग के विधान को समझ लेने में ही बुद्धिमत्ता है। आज 
अखिल विश्व एक नये रूप में बदलता जा रहा है ओर जनता ' 
तवीन दृष्फोिण से तथ्यों को समझने ओर अवलोकन करने 
लगी है । वह दृष्टिकोण अब तक के दृष्टिकोण से बहुत अंशों सें 
निराला है। अब कोई भी शक्ति प्राचीन आर्थिक प्रणालिका 
को क्रायम रखने में समथ नहीं है । ऐसी' स्थिति में जो न समलेंगे 
: बे स्वयं डूबेंगे और अपने सजातियों को.भी डुबोयेंगे । 

व्यापारिक स्तेय उस स्थिति को सन्निकट से सन्निकटतर ला 
रहा है | व्यापारी ब्लेक मार्केट करके अपने .ही पेरों पर कुठार 
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चला रहे हैं | वे समभते हैं : हम चतुर हैं, मगर चतुर लोग 
सममते हैं कि अपने अस्तित्व को जड़ उखाड़ने में लगे हुए 
लोगों की मूखत्ता सीमातीत है। 

में देख रहा हूँ, यह अन्तिम अवसर है। जिन्हें सावधान 
होना हो, हो लें, अन्यथा काल-चक्र में पिसना ही है । 


व्यावर ॥ 
२१-१०-४० | है 


. सवर्दियु का मूल मन्त्र 


आप जानते हैं कि जेनधर्म एक बंहुत ऊँचा धर्म है, मगर 
- आपको यह भी जानना चाहिए कि उसकी उच्चता आख़िर 
किस कारण है? जनधर्म की उच्चता का कारण यह है कि 
उसकी निगाह खाली शास्त्रों पर ही नहीं हे। कोई भी धरम, 
शास्त्रों में ऊँची-ऊँची बातें लिखी होने के कारण ही ऊँचा नहीं 
बन जाता । किसी धर्म को मानने वालों की लाखों करोड़ों को 
जनसंख्या हो तो भी बह ऊँचा नहीं कहा जा सकता | इसी 
तरह धम्मस्थानकों में बड़ी भीड़ लगने या चहल-पहल होने से 
भी धो ऊँचा नहीं बनता है । जेनधर्म के प्रवत्तेकों ने वास्तविक 
ऊँचाई के मूल को समका ओर चिन्तन एवं विचार किया कि 
कोई भी धमे, जो जनता के जीवन से बाहर ही बाहर रहता है, 
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धर्म नहीं है। कम से कम वह उस धर्म की श्रेष्ठता का चिन्ह 
नहीं है। अतएव जनधन मानता है कि जो धर्म जनता के 
जीवन में उतर जाता है ओर रोज़मरां के व्यवहारों में घुल्नमिल 
जाता है ओर साधारण रहन-सहन में भी व्याप्त रहता हे, 
वही श्रेष्ठ धर्म है | वहीं से उस घसे को रोशनो मिलती है । 
. चही ऊँचा है । 

पुराने युग की ओर हम दृष्टिपात करते हैं ओर दूसरे धर्मों 
के सम्बन्ध में विचार करते हैं तो पाते हैं कि उन्होंने जन-जीवन 
के साथ अपना मेल नहीं ब्रिठाया | घने अलग रहा और जन- 
जीवन अलग रहा । इस प्रकार दोनों का मेल नहीं हुआ तो जनता 
का कल्याण भी नहीं हुआ। अतः जेनधर्म ने एक बहुत महत्त्व- 
पूर्ण प्रेरणा दी । उसने जनता को ओर धर्म को अलग-अलग 
नहीं समझता । चाहे कोई साधु हो या गृहस्थ, उसकी रोजमर्रा की 
ज़िन्दगी धो से अलग नहीं है। धर्म मानव-जीवन से भिन्न 
नहीं हो सकता | क्‍ 

मनुष्य किसी भी सम्प्रदाय या पन्‍थ का अनुगसन करे, 
उसके जीवन में धरम सतत ओतमग्रोत रहना चाहिए । जेनधर्म ने जब 
इस दृष्टिकोण को सामने रक्खा तो उसने दूर-दूर तक की 
बातें कहीं। उसने हमें सोचने की प्रेरणा दी कि तुम्हें बोलना 
है, खाना-पीना है, उठता-व ठना है या कोई भी काम करता है 
तो यह देखो कि इसमें धर्म है या नह्ीीं ? यहां तक कि वह चूल्हे 
ओर चोके तक भी धर्म को ले गया । 
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रोटी बनाना है, खाना-कमाना है, मकान बनवाना है, अर्थात्‌ 
संसार में रहकर जीवन की जिन किन्हीं आवश्यकताओं की 
पूर्ति करनी है, उन सब में अगर विवेक है, जनता के कल्याण 
का विरोध नहीं है, अपने आपको पाप से बचाने की ग्रेरणा 
चल रही है, तो उतने अंशों में वह धर्म हे । 

जन्म से मरण पयन्त, जो भी कांम हैं, उन सब के विषय 

में यही सोचना पड़ेगा कि उनमें तुम धर्म के रूप पर ध्यान 
देते हो या नहीं ? अगर उक्त प्रेरणाएँ तुम्हारे जीवन-व्यवहार 
में मोजूद हैं तो कहा जाएगा कि तुमने धर्म की ऊँचाई को 
समझा है और तुम्हारा जीवन धर्ममय है। ओर यदि उक्त 
ग्र रणाएँ व्यवहार में नहीं है, विवेक ओर जनकल्याण का 
भाव नहीं है, तो तुम्हारा जीवन अधर्ममय हे । 

दुरभाग्य से जनता ने आज धर्म का दूसरा ही रूप समझ 
लिया है | लोग सममते हैं कि जब हम मन्दिर, मस्जिद, गिरजा 
या स्थानक में जाते हैं ओर वहाँ किसी प्रकार का क्रियाकाण्ड 
करते हैं तो धर्मोपाजन कर लेते हैं। ओर ज्यों ही धमस्थान 
से बाहर निकले कि फिर हमारे जीवन का धर्म से कोई वास्ता 
नहीं रह जाता । 

इस समझ के कारण जन-जीवन कंलुषित बन जाता है। जीवन 
में एंक रूपता नहीं पेदा हो पाती। आज का मानव धर्मस्थानक 
में घड़ी दो घड़ी के लिंए जाता है तो घर की बातें करता 
है और किसी रूद़ क्रियाकाण्ड से चिपट जाता है ओर ज्यों 
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ही बाहर निकलता है तो अपने आपको धर्म के सभी बन्धनों 
से विनिमु क्त पाता है! जहाँ जीवन में यह बहुरूपियापन है, वहाँ 
धर्म नहीं है । 

मनुष्य रोटी खाकर नहीं कहता कि अब में फिर कभी रोटी 
नहीं खाऊँगा, कमाई का काम करके नहीं कहता कि बस, दो घड़ी 
कर चुका, अब नहीं करूँगा, सगर धर्म के विषय में कहता ढे 
घड़ी-दो-घड़ी धर्म कर ' लिया है, क्या दिन रात वही किया करूँ ! 

इस प्रकार को अ्रान्त धारणातओं ने आज जनता के जीवन 
को धस-विमुख बना दिया है । 

किन्तु जेनधर्म यह कहता है कि धर्म-स्थान सें जाकर विशेष 
आराधना करते हो; सामायिक-पोषध, स्वाध्याय-ध्यान, भजन 
स्मरण आदि करते हो, और जीवन का चिन्तन ओर गभ्ु का 
स्मरण करते हो, सो सब ठीक है । किन्तु धार्मिक कत्त व्य 
की समाप्ति इतने में ही नहीं हो जातो | तुम्हें जनता के सम्पर्क 
में जहाँ कहीं जाना हो, धर्म के संस्कार लेकर ही जाना चाहिए । 
सकान पर ओर दूकान पर भी धर्म की वासना अन्तःकरण में 
यनी रहनी चाहिए। देश ओर विदेश में सवन्न धर्म की भावना 
जागृत ही रहनो चाहिए । नोकरी करते हो तो दफ्तर में या 
कायोल्य में भो धर्म को साथ लेकर जाना'चाहिए। आशय 
यहू है कि जहाँ जीवन है वहाँ घर्म है, धम से अलग जीवन 
नहीं है। इस प्रकार जीवन जब धर्ममय बन जाता है, धर्म के 
रंग में रंग जाता है, तभी आत्मा का उत्थान होता है। 


पक 8829. ॥#ै&. है 9 2 है | ६. ॥६ 
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शास्त्र ने बतल्ाया है कि साधु की सामायिक जीवन-पयेन्त 
के लिए होती है | साधु जब शाघ्त्रस्वाध्याय करता है, तप करता 
है, तब भी सामायिक में रहता है और जब गोचरी करता है 
ओर भोजन करता है, तब भी सामायिक में रहता हे। जब 
जागता है, तब भी सामरायिक में है और जब सोता है, तब भो 
सामायिक में है । ऐसा नहीं है कि निद्रा के समय सामायिक में 
अन्तराय पड़ जाता है, फल्नतः साधुपन जागते समय ही रहता 
हो ओर सोते समय न रहता हो | 5 

शास्त्र के इस तथ्य पर कभी आपने विचार किया है ? खाते 
समय और सोते समय किस प्रकार सामायिक्र रह सकती है, इस 
प्रश्न पर आप विचार करेंगे तो धर्म का मर्में आपकी समम में 
आ जायगा | 

बात यह है कि साधु के जीवन में एक प्रकार को महक आ 
जाती है। जब महक आ जाती है तो वह रात में भी रहने वाली है 
ओर दिल में भो रहने वाली है। रात्रि में कमल बन्द हो जाता 
है, परन्तु महक उसमें बनी ही रहतो है | जब फूल खिल जाता है 
ओर महक छोड़ना शुरू कर देता है तो दिन हो या रात, जब 
तक वह जीवित है, निरन्तर महकता ही रहेगा । 

इसी अकार हमारे जीवन-पुष्प में जब चारित्र की सुगन्ध 
पंदा हो जाती है, तो वढ दिन और रात निरन्तर महकती ही 


रहनी चाहिए । 
तो साधु जीवन के सम्बन्ध में हम सममते हैं कि सारा ही 
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जीवन सामायिक्रमय है। किन्तु गृंहस्थ की सामायिक कितनी देर 
की है ? जब यह प्रश्न आता है तो हम चट कह देते है-दो 
घड़ी की | अर्थात्‌ दो घड़ी से पहले नहीं ओर दो घड़ी के बाद 
भी नहीं, किन्तु सिफ्र दो घड़ी तक ही गृहस्थ सामायिकर में है । 

यह अविचार समाज के जीवन में प्रवेश कर गया है| ओर 
इस रूप में जनता ने समझा हे कि हमारी सामायिक तो इत्तरिया 
( इत्वरिक थोड़े काज्न के लिए ) है ओर - साधु की सामायिक 
यावज्जीवन के लिए होती है, थोड़ी देर के लिए नहीं । 

किन्तु जेच धसे के ससे को और उसकी गहराई को जब 
देखते हैँ तो मालूम होता है कि गृहस्थ की सामायिक भी 
यावज्जीवन के लिए होती है, थोड़ी देर के लिए नहीं होती । 

ओपपातिकपूत्र में व्शंन आता है कि यह अणुब्भत रूप से 
पात्नन किये जाने वाले अहिंसा, सत्य, अचोयं, ब्रह्मचये ओर 
अपरिग्रह ब्रत, नियम ओर प्रत्याख्यान आदि ग्ृहस्थधम के अद्ढ 
ग़ृहस्थ को सामायिक्र हैं। ओर यह सामायिक ग्ृहस्थ के जीवन 
को अधिकाधिक तिकाश तथा विस्तार में ले जाती है। अब प्रश्न 
यह उपस्थित होता है कि गृहस्थ के त्रत अगर गृहस्थ की सामायिक 
दे तो क्या प्रत दो घड़ी के लिए होते हैं? अगर ऐसा नहीं है 
और वे यावज्जीवन के लिए हैं तो ग्रहस्थ की सामायिक भी 
यावज्जीवन के लिए क्‍यों नहीं है ? 

मुझे ओर भी जगह चचो करने का काम पड़ा है और 
यहाँ भी म्संग आ गया है। दसारे सासने एक प्रश्न है। वह 
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यह कि गृहस्थ का धर्म किस चारित्र के अन्तर्गत है ? 
चारित्र पांच पकार के हैं। कहा है--- 
सामायिक - छेदोपस्थाप्य - परिहारविशुद्धिसत्मसम्पराय - यथा- 
ख्यातानि चारित्रय |? ल्‍ 
>-त्त्त्वाथसूत्र । 
अथात्‌--(१) सामायिक्र (२) छेद्योपस्थापन (३) परिहार- 
विशुद्धि (७) सूक््मसम्पराय ओर “५) यथाख्यात--यह पाँच 
चारित्र हैं । 
तो ग्रहस्थ के बारह त्रत, - ग्यारह प्रतिमाएँ आदि जो चारित्र 
है, उसे इन पाँच में से किसमें सम्मिलित करें ? यह प्रश्न सामने 
आने पर विचार करने वाले साथी लड़खड़ाते रहे ओर कहने 
लगे--ग्रहस्थ के चारित्र ही कहाँ है ? उसके तो चारित्राचारित्र 
है । परन्तु में कहता हूँ कि यह ठीक है कि कुछ चारित्र है ओर 
कुछ नहीं है। तो जो नहीं है उसकी बात नहीं करते; पर हम यह 
जानना चाहते हैं कि जो चारित्र है, वह कहाँ का है ? किस 
चारित्र का भाग हैं ! ह 
जो इस प्रकार नहीं समझते, उनसे में पूछता हूँ कि जो 
'संबरद्वार हैं, उन्हें किस जगह रक्‍्खा जाय ? 
वबाईस परिषह-विजय साधु के लिए ही कहे जाते हैं । यद्यपि 
हम ऐसा नहीं मानते, मगर हमारे साथी ऐसा मानते हैं । इसी 
प्रकार पाँच समितियाँ और तीन शुप्तियाँ भी साधु के लिए 
सुरक्षित रख ली गई हैं। उनमें भी गृहस्थ का अवेश नहीं है-। 
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और क्षमा आदि दस धर्म भो साधु के लिए ही हैं। यह सब 
साधु के लिए ही हैं तो इनके बाद में गिने जाने वाले पांच 
चारित्र भी साधु के लिए हो होने चाहिए। इस प्रकार ग्रहस्थ 
के अहिंसा और सत्य आदि ब्रत अगर संबर में स्थान नहीं 
पा सकते तो फिर क्‍या उनकी गणना आख्नव में की जायगी ( 
यानो ग्रहस्थ का सब का सब धर्मों, जो एक से एक उच्च दर्जे 
का है, उसे संबर में गिनें या आखब में ? यद्द तो कोई नहीं कह 
सकता कि साधु की अहिंसा और सत्य तो संबर के अन्तगत हे 
ओर ग्ृहस्थ की अहिंसा ओर सत्य आदि आखव में सम्सि- 
लित हैं । 

अच्छा, ग्रृहस्थ का धर्म अगर आख्रव के अन्तर्गत नहीं 
है तो संचर के अन्तगंत होना चाहिए ओर यदि संवर के अन्तर्गत 
है तो प्रश्न फिर वही आया कि किस संवर के अन्तर्गत है ! 
यही प्रश्व सब से जटिल है। संवर में चारित्र पाँच ही हैं और 
यदि उनमें से गृहस्थ के ब्र्तों को किसी में भी गणना नहीं हो 
सकती तो ग्ृहस्थ की भूमिका क्या मूलतः अलग हे | सिद्धान्त 
की देखने से ऐसा तो प्रतीत नहीं होता | अगर कोई आगमों 
का अध्ययत और मनन ही न करे तो आगमों का क्‍या दोप 
है? कोई भूला-भटका प्यासा, एक-एक वू'द्‌ के लिए तरसता 
हुआ गंगा के किनारे पहुँच जाय ओर खटड़ा-खड़ा एक-दो घड़ी 
गुज्ञार दे और कहे कि में गंगा के किनारे आकर भी प्यासा 
£ तो इसमें गंगा का क्‍या दोप है! यह तो उसझी चुद्धि का ही 
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दीष है कि वह किनारे पर खड़ा रह कर भी गंगा के पानी का. 
उपयोग नहीं करता है | 

तो यही बात शास्त्र के सम्बन्ध में भी है | हमारे. कई साथी 
किनारे पर खड़े रहते हैं, किन्तु शास्त्रों की गहराई में डवकी 
नहीं लगाते । वे मिसरी को जेब में रखकर धूंस रहें हैं ओर 
शिकायत करते है कि मिठास नहीं आ रही है ! अरे भाई, मुँह 
में डाले बिता मिसरी की मिठास केसे आएंगी ? इसी प्रकार 
शास्त्रों का चिन्तन, सन ओर विश्लेषण करने पर भी अगर 
रस न आए तो विचार किया जा सकता है, किन्तु हमारे आगमों 
में तो सभी प्रश्न सुल्के पड़े हैं।हमारी उल्लकन तो समस्त में 
है, शास्त्रों में नहीं । 

हाँ, तो ओपपातिक सूत्र में स्पष्ट बर्णन आता है कि-- 

अंगारधम्म॑ं दुवालस्सविहं आइक्खंड तंजहा-पंत्र अंगुलयाहं, 
तिरिण गुणवया३', चत्तारि सिक्खावयाई | 

प॑चअणुवयाह' तंजहा-यूलाओ पाणाइवायाओ वेेंमरण, यलाओ 
मुसावायाओ वेरमरणँ, थुलाओ अदिरिणादाओवेस्मरं, तदरसंतोसे, 
इच्छापरिमारां | 

तिरिणगुणलयाह त॑जहा-अंण॒त्थदंडवेरमण्‌ं, दिपिव्य॑यं, उवभोग॑- 
परिभीग परिमारं । 

. चत्तारि सिक्खाव्याह' तंजहां-सायाइयँ, देसावगातियं पोतहोव: 

वासे, अतिहिसंविभागोी | 

अपच्छिम मरणातिया संलेहणा भृसणाराहणाएं | 


सर्वोदिय का सत् मन्त्र : ४१ 


अयमाउसो / अगारसमाईए धम्मे परणत्ते, एयस्स धम्मस्स . 
सिक्‍्खाए उवड्धिए समयोवासए समणोवासियावा, विहृरमाणे 
आशणाए आराहए मव॑ति | ?३४। --धर्म देशनाधिकार । 

यहस्थ के अगाब्रत आदि बारह ब्रत हैं, यहयो सामायिक हे 
और यह सामायिक, सामायिक चारित्र का अंग है। अब आप 
विचार कर सकते हैं कि साम्रायिक चारित्र क्या सिफ़ दो घड़ी 
के लिए ही द्वोता है 

'जीवन-पयन्त कहा जा सकता हे कि श्रावक की सामरायिक 
यदि निरन्तर चलती रहती है तो फिर दो घड़ो तक सामायिक 
करने की जो परम्परा चल रही है, वह क्‍या ग़लत है ? यह 
परम्परा क्यों चक्नी ! । 

इस प्रश्व का उत्तर यह हे कि, सुत्रह, शाम दो घड़ी तक 
फी जाने वाज्ञी सामायिक्त विशिष्ट सामायिक्र है। ओर उत्त 
सामायिक को करने का विधान तो मुनियों के लिए सी था । 

आवश्यक छू हैं. ओर अनुयोगद्वार में उल्लेख हेक कि 
दोनों काल छुहों आवश्यक करने चाहिएँ। अब आप बतलाएँ 
कि साधुओं की सामायिक जब निरन्तर जारी रहती है तो फिर 
दोनों काल सामायिक करने का विधान उनके लिए क्‍यों किया 
गया ! उनका प्रत्यास्यात भी सदेव वना रहता है, फिर 





मै समणीणं सावएण थे अवस्स कायव्य॑ हव३ जम्हा , 
अंतों अहोनितत्तस य, तम्हा आवकत्सयं नाम । 


४२: अस्तेय-दर्शन 


ग्रत्याख्यान आवश्यक करने की क्या आवश्यकता है ? 

तो अभिप्राय यह है कि आवश्यक की सामान्य धारा तो 
निरन्तर प्रवाहित होती रहती है, किन्तु उसे वेगवान्‌, रफूर्तिमय 
ओर सबल बनाने के लिए सुबह-शाम विशेष रूप से सामायिक 
आदि आवश्यक करने का विधान है। यही विधान ग्रहस्थ के 
लिए है और यही साधु के लिए भी है। 

ग्राचीन काल में यह बड़ी अच्छी बात थी कि ग्रतिक्रमणु 
खुले बदन ही किया जाता था, जिससे उस समय आने वाले 
कष्टों को, समभाव से, अधिक सहन किया जा सके । 

इस रूप में जितनो देर प्रतिक्रमण चले, उतनो देर तक 
विशिष्ट सामायिक करने का हमारे लिए भी पुरातन विधान था। 

मतलब यह है कि आवक में भी सामायिक चारित्र होता 
है ओर वह दिन-रात, घर में ओर घर से बाहर भी चलना 
चाहिए। घर में हो तब भी ओर दूकान में हो तब भी, वह 
सामायिक चालू ही रहनी चाहिए । अहिंसा ओर सत्य की वह 
सामायिक, जिसकी शिक्षा उबबाईसूत्र में हे, सोते-जागते, धर्मे- 
धानक में, दूकान में ओर मकान में, सबत्र सवंदा चलना 
चाहिए। आपका श्रावकपन ऐसा नहीं है कि जब धमंस्थान में आये 
तो आ गया ओर जब धघम स्थान छोड़ कर घर पर पहुँचे कि चला 
गया ! वह तो जीवन-पर्यन्त निरन्तर क्रायम रहने वाला है। 
इसका अर्थ यह है कि संवर-रूप में सामायिक धर्म है ओर वह 
जीवन पयेन्त के लिए है । 


सर्वोद्य का म॒ल्ञ सन्‍्त्र : ४३ 


इस प्रकार जेनधर्म ने एक बड़ी महत्त्वपूर्ण प्रेरणा रकक्‍्खी. हे 
कि धर्म जनता के जीवन के साथ घुल-मित्न जाना चाहिए | 

जहाँ जीवन है वहाँ सामायिक है ओर जहाँ सामायिक है, 
वहाँ धर्म है । इस तरह जीवन, सामायिक और घर्मे को एक 
रूप में समझ लेने पर सारी स्थिति ही बदल जाती है और एक 
बहुत बड़ी आन्त धारणा दूर हो जाती है | क्‍ 
. आज सामान्य रूप से लोगों की यह धारणा बनी हुई है 
कि धर्म स्थान में आये और साॉमायिक कर ली और ज्यों ही 
सामायिक पार कली कि फिर उससे कोई सरोकार नहीं। फिर 
आएँगे ओर फिर दो घड़ी सामराथिक कर लेंगे ! जेसे विदेशों 
में धर्म रविवार के रविवार, गिर्जे में करने की चीज़ रह गई है, 
उसी प्रकार हमारी सामायिक्र भी दो घड़ी पालन करने की वस्तु 
घन गई है। कई लोग तो पयु पण पत्र के आठ दिलों में ही आते 
है ओर धघममं कर लिया करते हैं, फिर साल भर के लिए फुरसत 
पा लेते है । फिर पयु पणु पवव॑ आया तो फिर लूट का माल लेने 
भा पहुँचते हैं । 

अधिकाँश लोगों की इस प्रकार की भनोदृत्ति क्‍यों हे? 
इसका प्रधान कारण तलाश करेंगे तो सालूम होगा कि घर्म ओर 
जीवन को अलग-अलग समझना ही इसका कारण है । वास्तव 
में धर्म हमारे जीवन का अंग है और श्वास की तरह जीवन 
फे साथ रहना चाहिए । अहिंसा, सत्य, अस्तेय आदि नियम 
भी जीवन के साथ घुले-मिले रहने चाहिए । 


| 


५४: अस्तेय-द्शन 


वात यहाँ अस्तेय की चल रही है | जो बात अहिंसा और 
सत्य के सम्बन्ध में है, वहो अस्तेय के सम्बन्ध में भी है । अस्तेय 
हमारे जीवन का महत्वपूर्ण अंग है। हमें सोचना है कि उसका 
नम्बर तीसरा क्‍यों है ? 

अहिंसा ओर सत्य की कप्तीटी अस्तेय है। आपने अहिंसा 
ओर सत्य,का नियम ले लिया हे, परन्तु वह आपके जीवन में 
कितना विकसित हुआ है अथवा नहीं हुआ है, इस बात की 
परोक्षा अस्तेय के द्वारा ही होती है । 

एक आदमी जीवन के लिए दो रोटियाँ तलाश करने को 
इधर-उधर काम करता है। ओर जब घर से निकल पड़ता है तो 
संघषें में लग जाता है। वहां वह यही विचारता है कि भले न्याय 
से मिले या अन्याय से, रोटी मुझे मिलनी ही चाहिए ! उसके 
लिए दूसरों का ,खून बहता हो तो बहे, पसीना बहता हो तो बहे, 
मेरी रोटी में कुछ भी अन्तर नहीं पड़ना चाहिए। दूसरे का हक्क 
है तो भले रहे, पहले मुझे मिलनी चाहिए । दूसरा भूखा है तो 
मेरी बला से, मुझे कोई कमी न हो ! 

ऐसी परिस्थिति में अहिंसा ओर सत्य की जड़े' हिल जाती 
हैं। अहिंसा की कसौटी किसी धर्मस्थान में बेठने पर नहीं होती 
बह तो जीवन-व्यवहार में होती हे। ध्म-षत्र में नहीं, कर्म-क्षेत्र 
में होती है। इसी प्रकार किसो ने सत्य भाषण करने का नियम 
ले लिया है, तो दो घड़ी के लिए धर्मस्थान में बेठने पर उसके सत्य 
की परीक्षा नहीं होगी । सत्य की परीक्षा तो वहीं होगी 


सर्वोदिय का भले मन्त्र : ४५ 


जहाँ आप॑ जौव॑न के लिए संघंष करंगे । अगर आप वहां 
अस्तेय त्रेत का पालन करते है, न्याय-नीति से ही जीवन-व्यवहार 
चलाते हैं, दूसरों का हक्क नहीं छीनते हैं, प्रामाणिकतापुर्वेक 
जीवन की आवश्यक सामग्री प्राप्त करते हैं, तो समझा जायगा 
कि आपका अहिंसा ओर सत्य ब्रंत अक्षुण्ण है । इस प्रकार 
अचौर्य ब्रत, सत्य और अहिंसा की कसौटी है, निचोड़ है, 
फल्न है ! 

जय तक॑ मनुध्य घंर गृहंस्थी में रहता है, अपने जीवन-निवाह 
फे लिए कुछ न कुछ व्यापार करना उसके लिए आवश्यक है । 
उसे सांधु फो तरह भोली लेकर भिक्षा नहीं माँगनी है । उसे 
तो पुरुषाथे से कमानां हे | एक आचाय ने कहा है कि जो 
गृहस्थ सशक्त है, जिसमें काम करने की शक्ति है, वह यदि 
अपनी शक्ति का प्रयोग नहीं करता ओर केवल भिक्षावृत्ति के 
ऊपर ही जीवन-निर्वाह करता है, तो वह देश ओर समाज 
की चोरी कर रहा है। वह राष्ट्र का गुनहगार है। आचाये 
हरिभद्र ने उसकी भित्ता को पोरुषष्नी' भित्ता बतलाया हे |& 
ऐसी भिक्षा उसके पुरुषाथे को टुकड़े-टुकड़े कर देने वाली है। 

जिस देश में ऐसी भिक्ता की प्रणात्ञी होगी, उस देश के 
नागरिकों के व्यक्तित्व की ऊँचाई नष्ट हो जायगी। न भिन्ना 
जेने वाला ही ऊँचा चढ़ेगा, न देने वाला ही ऊँचा चढ़ सकेगा । 
पह अकर्मर्यता पेदा करेगी। इस श्रकार भिक्ता मांगने बाला, 


४६ : अस्तेय-दशन 


भिक्षा के द्वारा अगर हज़ारों रुपये भी पेदा कर लेता है, तो भी 
वह प्रशंसनीय नहीं कहा जा सकता | 

साधुओं के लिए भी कहा है कि वास्तव में जो साथबृत्ति का 
पालन नहीं करता और मभिन्ना के द्वारा जीवन चला रहा हे 
उसको भिक्ता भो आत्म-पुरुषाथ रूप संयम को नष्ट करने 
वाली है । 

तात्पयं यह है कि' समर्थ और सशक्त आदमी को 
“पहस्थी में रहते हुए भित्षा माँगने का अधिकार नहीं हैं। 
उसे निवांह के लिए पुरुषार्थ करने कां अधिकार है 

दो आदमसो मिलते हैं | उनमें से एक कहता है, में नौकरी 
करता हूँ या मजदूरी करता हूँ और अपनी रोटी कमाता हूँ । 
दूसरा कहता है कि में तो कुछ भी नहीं करता । सब कुछ करने 
में पाप है। अतः में भित्षा लाकर खा लेता हूँ | आरम्भ-समारम्म 
के भमंगड़े में नहीं पड़ता। 

इस अकार एक मनुष्य जीवन निर्वाह के लिए पुरुषार्थ 
करता है ओर दूसरा संसार त्यागी त् होता हुआ भी भिन्षावृत्ति 
करता है तो आप इनके विषय में क्या कहते हैं ? किसे पापी 
ओर किसे पुण्यात्मा कहते हैं ? ु 

जैन समाज भो आसुकः ओर “निरवद्य' के रहस्य को ठीक 
तरह. ध्यान में न रखकर अम में पड़ गया है। किसी समय यही 
शब्द अत्यन्त महाब्‌ थे, ओर उनमें पवित्रता का भाव था, पर 
आज उनका उपहास-सा किया जा रहा है ! इन शब्दों के ग्रलत 


सर्वोद्य का मृत मन्त्र : ४४ 


प्रलोभन में पढ़कर लोग दलदूल में फंस रहे हैं। जो व्यक्ति 
अकर्भण्यता के वशीभूत होकर, प्रसाद का शिकार होकर, पुरुषाथ 
का त्याग कर देता है और सीधी-निरबद्य रोटी खाता है, वह 
निरवद्य की महान कन्ञा को भूल गया है। ऐसा करने वाला . 
प्रसादी, धार्मिक नहीं, अधार्मिक दे । 

इस प्रकार पुरुषार्थ करके रोदी कमाना गृहस्थ का घम 
है, मगर रोटी रोटी के ढंग से कमानी है। उस ढंग का जब विचार 
किया तो जीवन में व्यापार आ गया । तो व्यापार करना -: 
गुनाह नहीं है ओर पुरुषा्थ करना अधरम नहीं है, किन्तु अपने 
उत्तरदायित्त्व को न्याययुक्त पूरा न करना अधर्म है। 

तो 'अस्तेयत्रत बतलाता है कि सनुष्य किस प्रकार का 
पुरुषाथ करे ओर किस ढंग से अपनी आजीविका चल्लाए ? . 
सनुष्य का जीवन धर्मस्थान में ओर दूकान में एक रूप 
होना चाहिए। 

मैंने कह्य था कि दुकान हमारी संस्कृति का केन्द्र है। दूकान 
पर सेकड़ों आदमी आते हैं और चहलपहल रहती है । वह एक 
गद्दी है। उसके ह्वारा दूकानदार जनता के चित्त में प्रेम का 
संचार फर सकता है ओर घर) तथा नीति की छाप अंकित 
फर सकता है। इसके विपरीत जो गद्दी पर आमाणिक नहीं है 
वह अपने को ओर अपने देश और समाज को बदनाम कर 
सकता है । यह उसके हाथ में हे फि चह अपने धर्म, देश, समाज 
आर राष्ट्र को कालिख को धो डाले या और पोत दे । 
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में व्यापारी की महत्ता तभी मानता हूँ, जब बह एक रूप 
हो । अर्थात्‌ कोई भी बालक, वृढ़ा, वहिन, जान-पहचान का 
या अनजान व्यक्ति आए तो वह किसी से भी धोखा न करे 
. और यही सममे कि जेसे. मेरा बालक, वाप, बहिन आदि हैं, उसी 
प्रकार यह भी समाज के अंग होने से मेरे है । ओर जब में अपने 
घर वालों के साथ किसी प्रकार का धोखा नहीं करता, तो इनके 
साथ भी मुझे. धोखा -नहीं करना चाहिए । जसे में अपने 
परिवार के ग्रति ग्रामाणिक हूँ, उसी प्रकार मुके इनके ग्रति भी 
ग्रामाशिक होना चाहिए । इस श्रकार को प्रामाणिकता जिस 
व्यापारी में आ गई है, वही आदशे ओर धार्मिक व्यापारी 
है।ओर जिसमें यह ग्रामाणिकता नहीं, वह गद्दी पर बंठकर 
अपना ओर दूसरों का जीवन नष्ट कर रहा है। वह धार्मिक 
क्रिया-काण्डों का कितना ही क्‍यों न प्रदर्शत करे; सच्चे अथ 
में धार्मिक नहीं है | 

किसी भी धर्म के अज्ुयायी की अपने धर्म के अति यही 
सबसे बड़ी सेवा है कि वह अपने जीवन व्यवहार में एकरूपता 
रक्‍खे । जिसने यह' कल्ना प्राप्त कर ली -है, उसने शानदार 
धार्मिकता आप्त कर की है। उसके पास चाहे वृढ़ा आए, 
चाहे अबोध बालक, आए, चतुर आए या मू्खे आए, सब 
के साथ उसका व्यवहार एकरस ही होगा। वह अपनी ग्रासा- 
शिकता का रेकार्ड क्रायम कर लेगा | जो ऐसा कर लेता है, 
मैं समझता हूँ. कि वह्‌ बड़ा काम कर रहा है । वह अपने 
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जीवन को उत्कर्ष की भूमिका पर पहुँचा रहा है और साथ ही 
अपने धर्म का, देश का ओर समाज का गोरव बढ़ाकर उनकी 
महान्‌ सेवा कर रहा है । 

भला, मुँह देख तिन्रक ल्गां देना भी कोई भलमनसाहत 
है | आप पहुँचे तो एक रूप ओर दूसरा पहुँचा तो दूसरा रूप ! 
यह तो बहुरूपिये की तरह रहना है और गिरगिट की तरह 
रंग बदलना है! ऐसी जगह सत्य ओर अहिंसा नहीं रहतो। 
अतएवं भगवान महावीर की आज्ञा हे कि जहाँ कहीं भी रहो, 
इस प्रकार रहो कि आपस में किसी प्रकार की कठ्धठता न आए । 

मुझे एक जेन गृहस्थ की बात याद्‌ है! शहर में एक 
भद्र ग्रामीण आया । उसने सोने की कंठी बनवाई थी। 
सुनार की दूकान से कंठी लेकर दूसरा सोदा खरीदने के लिए 
बह उस जैन गृहस्थ की दुकान पर गया । उसने सौदा ले लिया 
ओर कंठी वहीं भूल गया। अपना शहर का काम पूरा करके 
चह गाँव की ओर चल्न पड़ा। आधे रास्ते में पहुँचा तो ध्यान 
आया कि कंठी नहीं है ! बहुत सोचने विचारने पुर भी 
ख्याल न आया कि वह कंठी कहां भूल आया है ? वह कई 
जगह बेठा था और उसे याद्‌ नहीं था कि कंठी किसकी दूकान 
पर रह गई। | 

वह घबराया हुआ शहर की ओर लौटा । अपनी पेनी दृष्टि 
से दूकानों पर देखता चला जा रहा है । पूछने की हिम्मत नहीं 
पड़ती । बिता पते के पृछे भी तो किससे पूछे ? चलता-चलता वह 
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उसो जैन गहस्थ की दूकान के सामने होकर निकल्ला। उसने सोचा- 
इस दूकान पर भी में वठा था।पर बंड़ी दूकान थी । कंठी के 
विषय में पूछने का साहस उसे नहीं हो सका | 
जैन गृहस्थ ने उस कंठी को संभाल कर रख- लिया था । 
ओर सोचा था कि वह लौट कर आएगा तो दे दूंगा, और 
यदि नहीं आया तो कोतवाली में जमा करा दूंगा | 
दूकानदार ने उसे मुंह लटकाए, दूकान की ओर देखते 
हुये देखा तो कहा, भाई, ज़रा इधर आना /! क्या तुम्हारी कोई 
चीज गुम हो गई है ? 
आगन्तुक-हां, गुस तो हो गई है। 
दूकानदार--कहाँ 
आगन्तुक--यह तो कुछ याद नहीं आता | कई जगह बेठा 
था। 
दुकानदार--क्या चीज़ थी ? ओर कहाँ से ली थी ? 
आगन्तुक ने चीज़ का नाम बतलां दिया और सुनार का 
नाम भरी बतला दिया । 
दूकानदार ने कंठी उसे लौटा दी ओर कदहा--जरा सावधानी 
रखनी चाहिए, वर्ना कभी ठोकर खाओगे। 
कंठी का मालिक, दूकानदार के पेरों पर गिर पड़ा । 
बोला--आप मनुष्य नहीं, देवता हैं | 
कंठी वाला अपने गाँव पहुँचा । उसने गाँव में दूकानदार 
की प्रशंसा में कहा, “बहू सनुष्य नहीं, देवता है । ह्यथ में पड़ी 
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हुई चीज़ को उसने लीटा दिया ! 

इसका प्रभाव यह हुआ कि सारा गाँव' उसका ग्राहक 
हो गया | 

जो अपनी प्रामाणिकता के कारण जनता का विश्वास-भाजन 
बनेगा, वह अपने आध्यात्मिक जीवन को ऊँचा उठा सकेगा ओर 
लोक-दृष्टि से भी ठोटे में नहीं रहेगा। मगर ऐसा करने के लिए पहले- 
पहल प्रज्ञिमन का त्याग करने की आवश्यकता है ओर क़्दम- 
फ़दम पर बड़े संयम की अपेक्षा है। प्रारंभ में थोड़ा नक़ा लेना 
शुरू कर दिया तो आगे चलकर वह थोड़ा नफ़ा ही उसके लिए 
बड़ा नफ़ा वन जायगा। दसारे आचार्या ने कहा है-- 

तलणशः कणशसचेव विद्यामथंञन्च चिन्तयेत | 

पढ़ी तो लूट मत करो । यह मत करो कि यह भो पढ़ लिया 
ओर वह भी पढ़ लिया ओर दुनिया भर की कितावों को पढ़ 
लिया । अति अध्ययन जीवन में गहराई पेदा नहीं करेगा । 

इसी प्रकार धन को भी एक बारगी ही लूट लेने की.हवस 
जीबन को ऊंचा नहीं उठने देती । 

खेत में एक बार हद्वी मूसलघार वां हो जाय और जल- 
थत्ञ एक कर दे तो इस रूप में पढ़ा हुआ पानी खेती को 
बनाता है या विगाड़ता है ? ऐसी वर्षा फसल को विनष्ट कर 
देगी ओर ज़मीन को भी वर्बाद कर देंगी। किन्तु सावन ओर 
भादों में, जय 'भाकाश में क्ूमती हुई घटाएँ आती हैँ और 
रिसक्िम यूँदें बरसती हैं, तो एक-एक बूंद भारतवष की भूमि 
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पर सोना--चाँदी उगलती है । -फल्नतः -बड़ी सुन्दर फ़सल 
उपजती है । 
स्मरण रकखो कि एकद्स से आया हुआ पानी का प्रवाह 

कुछ देकर नहीं, लेकर जाता है, सहसा आई हुई बाढ़ किसो 
का भी कल्याण नहीं करतो,. बल्कि मुसीबतें ढा देतों है, इसी 
प्रकार सहसा बिना श्रम ओर बिना प्रामाणिकता के ग्राप्त 
हुआ घन भी कल्याणकारी नहीं होता। : 

तो हमारे यहाँ के कमाई करने वालों को चाहिए कि वे रुपयों 
की बाढ़ के रूप में कमाई न करें--छापामार बन कर दुनिया 
की फ़लल को नष्ट न करें। जो छापामारी करते हैं, वह अपने 
. परिवार पर भी अच्छे संस्कार नहीं छोड़ते | परिवार में भाई- 
भाई में ओर माता-पिता में भी पारस्परिक सदुभावना क्‍यों 
दिखाई नहीं देती ? दूसरों का 'जीवन चूस-चूस कर जो कमाई 
की जाती है, वह एक अ्कार की आग है। वह जहाँ जाती है, 
बहीं शान्ति को जला देती है। दूकान में भी वह अशान्ति ही 
पेदा करती है ओर घर में भी। अनीति की कमाई परिवार के 

गोंकेजीवन को भी गला देती है। ऐसे धन को धमशास्त्रों 
ने भो अशान्ति का मूल कारण बतलाया है ओर न्यायोपार्जित 
धन को शान्ति का कारण बतलाया है । आचाय हरिभद्र ने 
तो साफ़ कहा है;-- द 

_न्यायोपात*- हि. वित्तमुमयलोकहिताय? । 
द --धर्मविन्दुप्रकरण । 
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अर्थातू-न्याय से उपाजित घन दोनों लोकों में कल्याणकर 
होता है । जो लोग धन को यहीं के द्विंत के लिए समभते हें, 
उन्होंने बड़ी गड़बड़ी पेदा की है । ऐसी समझ से चलने 
वाले अपनी सन्‍्तान के लिए भी इस लोक से विदा होते 
समय ग़ज्ञत चीज़ छोड़कर जाते हैं ओर परलोक में भी 
उनको उन्तके कास के सुन्दर फल प्राप्त नहीं होते । 
इसीलिये आचार्यो' ने न्‍्यायोपात्त धन को उभय लोक के 
हित के लिये बताया है। मतलब यह है कि मनुष्य को धन 
कसाते समय इस लोक ओर परलोक--दोनों ओर अपनी 
आँखें रखनी चाहिए । 

पैसा अपने आप में कोई बुरी या भल्ली चीज़ नहीं है | 
उसकी प्रष्ठ भूमि में रही हुई मनोवृत्ति ही भ्ताई-चुराई की 
जननी है । 

अगर पेसा न्याय से कमाया हुआ है और उसके लिये 
ग़रीयों के खून की होली नहीं खेली गई है, तो ऐसी न्याययक्त 
कमाई करने वाला अपने प्रस्तुत लोक में भी हँसता हुआ, निर्भय 
ओर निद्द नव होकर, चलता है ओर परलोक में भी । 

न्याययुक्त घन का दान इस लोक में लेने वाले के हक् में 
परफ़त करता है ओर दाता के भी दोनों लोकों को हितकर वनाता 
है। इसके घिपरीत अन्याय का घन इस लोक में तो गड़बड़ 
फरता ही है, परलोक में भी गड़बड़ करना शुरू कर देता है | 

इसोलिये कहा जाता हैं. क्लि मृहस्थों के जीवन में अगर 
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पर सोना-चाँदी उगलती है । फल्नतः बड़ी सुन्दर फ़सल 
उपजती हैं । ्््ि 

स्मरण रक्‍खों कि एकदम से आया हुआ पानी का ग्रवाह 
कुछ देकर नहीं, लेकर जाता है, सहसा आई हई बाढ़ किसो 
का भी कल्याण नहीं करतो,, बल्कि मुसोबतें ढा देती है, इसी 
प्रकार सहसा बिना श्रम ओर बिना ग्रामाणिकता के प्राप्त 
हुआ धन भी कल्याणकारी नहीं होता । 

तो हमारे यहाँ के कमाई करने वालों को चाहिए कि वे रुपयों 
की वाढ़ के रूप में कमाई न करें--छापामार वन कर दुनिया 
की फ़सल्ल को नष्ट न करें। जो छापामारी करते हैं, वह अपने 
' परिवार पर भी अच्छे संस्कार नहीं छोड़ते | परिवार में भाई- 
भाई में ओर माता-पिता में भी पारस्परिक सद्भावना क्‍यों 
दिखाई नहीं देती ? दूसरों का जीवन चूस-चूस कर जो कमाई 
की जाती है, वह एक प्रकार को आग .है। वह जहाँ जाती है, 
बहीं शान्ति को जल्ना देती है। दूकान में भी वह अशान्ति ही 
पेद्ा करती है और घर में भी। अनीति की कमाई परिवार के 
ज्ोगों के जीवन को भी गला देती है। ऐसे घन को धर्मशास्त्रों 
ने भो अशान्ति का मूल कारण बतलाया है ओर न्यायोपार्जित 
- धन्न को शान्ति का कारण बतलाया है | आचाय हरिभद्र ने 
तो साफ़ कहा हैः | 

न्यायोपात्त- हि... वितिमृभयलोकहिताय? | 
जि “-धर्मविन्दुअकरण । 


सबोदय का मृत सन्‍्त्र : ६३ 


अथांतू-न्याय से उपार्जित धन दोनों लोकों में कल्याणकर 
होता है । जो लोग धन को यहां के हित के लिए समभते हें, 
उन्होंने बड़ी गड़बड़ी पेदा की है । ऐसी समझ से चलने 
वाले अपनी सनन्‍्तान के लिए भी इस लोक से बिदा होते 
समय शज्ञत चीज़ छोड़कर जाते हैं और . परल्ोक में भी 
उनको उत्तके काम के सुन्दर फल प्राप्त नहीं होते । 
इसीलिये आचार्यो' ने न्‍्यायोपात्त धन को उभ्नय लोक के 
हित के लिये बताया है। मतलब यह. है कि मनुष्य को धन 
फसाते समय इस लोक और परलोक--दोनों ओर अपनी 
आँखें रखनी चाहिए | 

पंसा अपने आप में कोई बुरी या भत्नी चीज़ नहीं है । 
उसकी प्रृष्ठ भूमि में रही हुई मनोंबृत्ति ही भल्ताई-बुराई की 
जननी है। . क्‍ 

अगर पेसा: न्याय से कमाया हुआ है ओर उसके ज्िये 
भ्रीबों के ,खून की होली नहीं खेली गई है, तो ऐसी न्याययुक्त 
कमाई करने वाला अपने प्रस्तुत लोक में भी हसता हुआ, निर्भय 
और तनिद्द न्द्र. होकर, चलता है और परलोक में भी । 

नयाययुक्त धन का दान इस लोक में लेने वाले के हक्क में 
परक्तत करता है और दाता के भी दोनों लोकों को हितकर बनाता 
है। इसके विपरीत अन्याय का धन इस लोक में तो गड़बड़ 
फरता ही है, परलोक में भी गड़बड़ करना शुरू कर देता है | 

इसीलिये कहा जाता है कि गृहस्थों के जीवन में अगर 
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न्यायनीति हो, प्रामाणिकता हो, तो बह साधुओं के जीवन को भो 
सुन्दर बना देती है। साधु चाहे संख्या में थोड़े ही हों, उनका जीवन 
सत्य के रंग से रंगा हुआ होना चाहिये । साधुता से युक्त साधु तो 
थोड़े ही होते हैं। हर किसी को भोली पकड़ाने से क्‍या लाभ ? 
भारतवर्ष में आज साधुओं की जो बाढ़ आ गई हे, वह 
कल्याणकर नहीं है । सच्ची साधुता तो थोड़ों में ही मिलेगी । 
एक कवि ने कहा है-- 
साधवों न हि सर्वत्र, चन्दन॑ न बने बने | 
वास्तव सें इस देश में अब इतनी बाढ़ को ज़रूरत नहीं । 
बाढ़ का पानी देश को डुवाने वाला होता है। यहां तो कुए का 
जल चाहिए । प्रामाणिकता ओर सत्य के जल से लबालब भरे 
हुए थोड़े ही साधक हितकर होते हैं। इसी तरह न्यायपूर्वक घन 
कमाने वाले थोड़े ही मिलेंगे पर वे ही देश के सच्चे हितचिन्तक 
हैं। ऐसे मुट्ठी भर व्यक्ति भी देश के नेतिक धरातल को ऊँचा 
उठा सकते हैं। ऐसे व्यक्तियों का कमाया हुआ घन कुए के जल के 
समान होता है। जैसे कुए का जल पत्थरों में से छनछन कर, पवित्र 
* और शीतल बनकर आता है ओर सेकड़ों वर्षो' तक लोगों 
* की प्यास बुझाता रहता है। उसी तरह न्यायोपात घन भी 
' ग्रामाणिकता और सत्य से छुन कर आता है ओर वह देश- 
वासियों को चिरकाल तक शान्ति देने वाला होता है। ऐसे धन ने 
ही एक दिन देश के व्यापार को सम्रद्ध बना दिया था। भारत 
की आ्रामाणिकता की छाप नोतिपूर्ण कमाई के कारण ही 
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विदेशों पर पड़ी थी। चन्द्रगुप्त के राज्यकाल में तो, इतिहास 
कहता है, घरों में ताले भी नहीं लगाये जाते थे । उस समय इस 
देश की नेतिक्रता इतनी बढ़ी-चढ़ी थी। भारत के व्यापारियों ने 
चीन, जावा, सुमात्रा आदि देशों में व्यापार किया, पर 
अपनी नेतिकता और प्रामाणिकता नहीं खोई । उन्होंने उन 
देशवासियों पर अपनी नेतिकता की वह छाप छोड़ी, जिसके चिह्न 
आज भी यत्र-तत्र उन देशों के सांस्कृतिक जीवन में बिखरे पड़े हैं । 
इसीलिए भारत सें, प्राचीन काल में, प्रत्येक परिवार में, यह 
सवणेसूत्र प्रचलित था--“अगर तू दूकानदारी करना चाहता है 
तो न्याय से ही धन की कमाई कर। वही तेरी ज़िन्दगी को 
हराभरा रख सकेगी ।? 

परन्तु खेद है कि आज भारत ने अपनी नेतिकता को भुला 
दिया है । आज बेईसानी ओर चोरबाज़ारी इतनी बढ़ गई है कि 
सारे देश में इसने अत्तीति की आग लगा दी है । यह देश, आये 
देश नहीं, अनारयों का सा देश बन गया है । चोर-बाज़ारो करने 
वालों मे सारे देश को कलंकित केर रक्खा हे। इससे चोर-बाज़ारी 
करने वालों का नेतिक पतन होता है सो तो होता ही है, समग्र 
देशवासियों का भी नेतिक बल क्षीण होता जा रहा है। 

आज भारत की नेतिकता को टटोलेंगे तो मालूम पड़ेगा 
कि ६० फ़ी सदी नेतिकता ग़रायव हो गई है। यही कारण 
है कि आज धर्मस्थानों में भी लोगों की जेब कट जाती हैं । ऐसे 
. पवित्र स्थानों में भी जूते चुरा लिए जाते हैं। जिस देश में, 
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धममथानों में भो जूते सुरक्षित नहीं रहते, वहाँ की नेतिकता 
कितनी गिर गई है, यह अनुमान करना कठिन नहीं है | 

भारत के इतिहास में अग्निकुमार नामक एक माई की कहानी 
आतो है । एक बार वह किसी दूकानदार की दूकान के बाहरी वरा- 
मदे में सो गया । दूकानदार संध्या समय, अपनी रोकड़ मिलाते 
समय, अशऱरियाँ गिन रहा था। उप्तने गिन-गिना कर रोकड़ 
मिलाई ओर दूकान बंद करके घर चला गया । पर भूल से 
वहां एक श्रशर्फ़ी पड़ी रह गई 4 अग्निकुमार बाहर सोया हुआ 
था| उसके पास बिछाने के लिए टाठ का एक टुकड़ा ही था! 
अचानक ही उसे कोई चीज्ञ टाट के नीचे गढ़ने लगी | उसने हाथ 
लगाकर देखा तो अशर्फ़ी ! 

अग्निकुमार ने सोचा-कल दूकानदार अशर्फ्नियाँ गिन रहा था, 
उसी की यह अशर्फ़ी बाहर रह गई होगी। सुबह जब दृकानदार 
वापिस , आया, तब तक अग्निकुमार वहीं बेठा रहा। 
उसने दृकानदार से आते ही कहा--भाई बहुत देर से आये । 
अब अपनी दूकान संभाल लो। में जा रहा हूँ । 

दूकानदारः--दूकान तो सँमली हुई ही है, इसका क्‍या 
संमालना है ? दुकान का ताला बंद था और तुम वाहर ही थे । 
मेरे लिए इतना समय क्यों ख़राब किया £ 

अग्निकुमार--में चला तो जाता, पर इस अशर्फी ने नहीं जाने 
दिया । अचानक रात्रि में यह गढ़ने लगी। देखा, अशर्फ़ी है। सोचा, 
तुम्हारी ही होगी। रात भर, इसकी चिन्ता में नींद नहीं आई। - 
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निश्चय किया, सुबह इसे संभला कर ही अपना रास्ता लूगा। 

दुकानदार अग्निकुमार की सचाई ओर ग्रामाणिकता देख 
कर मुग्ध हो गया । उसने अग्निकृमार का बड़ा सत्कार किया, 
उसे धन्यवाद दिया ओर अशर्फ़ा लेकर कहने ज्ञगा, लो, यह 
अशफी में तुम्हें इनाम में देता हूँ। 

बहुत मनुहार करने पर भी अग्निकुमार ने अशर्फ़ी लेना 
स्वीकार न किया । 

इसे कहते हैं. प्रामाणिकता का जोवन ! जिसके जीवन में 
प्रामाणिकता ओर न्यायनीति होती है, वह किसी भो सच्ची 
बात को कहते हुए हिचकता नहीं है। फल्नतः चाहे वह कितना ही 
क्यों न ग़रीब हो, सर्वत्र उसका आदर होता है। 

आज के भारतीय लोगों के जीवन में प्रामाणिकता और 
नीति का जो हास हो गया है, उसे देखकर किस विचारक को 
मार्मिक व्यथा न होगी ? देश के लिए यह बड़ा ही अशुभ लक्षण 
है | वतेमान युग में इस देश के निवासियों का जितना नेतिक पतन 
हुआ है, संभवत्‌ः, पहले कभी नहीं हुआ था । 

पर, इसका इलाज एक ही है। आये ऋषियों ने अस्तेय की 
भव्य भावना का जो उच्च आदरशे प्राचीन काल में जनता के समक्ष 
रक्खा था, उसको पुन्जोग्ृत किए विना काम नहीं चलेगा। 
अस्तेय वृत्ति का विकास ही इस देश की संस्कृति और पवित्र 
परम्परा को क्नायम रख सकता है। द 


ब्यावर, ! 
१०११-५० | 
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भेनुष्य का जीवन किस अ्रकार ऊँचा उठ सकता हैं? यह' 
एक ऐसा प्रश्न है, जिस पर संसार के सभी धर्सों ने विचार किया 
है। सभी मे अपने-अपने ढेग से, जीवन को उच्च स्वर पर 
पहुँचाने के उपाथों का भी निर्देश किया है। परन्तु मानव जीवन 
के उच्चतम विकास कीं विचारणा जेनध् ने जिस ऊँचाई तक की 
है, वह अन्यंत्र बहुत कंम दिखलाई पड़ती है । जीवन के विकास 
का जो चरम आदेश जेनधर्म मे प्रस्तुत किया है, उसकी समानता 
अन्यंत्र कहाँ है ।हमारे कुछ साथियों ने देवी-देवताओं की 
आराधना और ,गुलामी में जीवन की उच्चता की अभिव्यक्ति 
देखी, देवी-देवताओं को उच्चतम सानवीय विकास: को चरस 
अतीक माना, पर, जेनधर्म ने कहा कि सनुष्य को जीवन उस 
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स्तर तक ऊँचा उठ सकता है कि देवता भी उसके चरणों में 
नमस्कार करके अपने आपको धन्य और हताथ समझें। 
ओर इस स्थिति पर पहुँचकर भी विकास का मागे अवरुद्ध 
नहीं हो जाता | मनुष्य उससे भी आगे चलता हे ओर साक्षात्‌ 
परमात्मतत्त्व की उपलब्धि करके ही ऋतकृत्य होता हे । 

पर जान पड़ता है, आज जैनघर्म के अनुयायी भी उस 
ऊँचाई को नहीं समर पा रहे हैं । उन्तता हृदय इतना संकरीण 
ओर मस्तिष्क इतना छुद्र हो गया है कि वह विराट और 
विशाल उच्चता, आज उनमें समा नहीं रही हे । 

दूसरे लोग भूल करें तो करें । उनकी भूल समझ में आ सकती 
है, पर जैनधर्म का अनुयायी जब इस विषय में भूल करता है, 
तो विस्मय भी होता है ओर खेद भी होता है | हम समभते हैं 
कि उन्होंने भगवान्‌ महावीर की वह वाणी, भुला दो है, जिसमें 
कहा गया है | द 

पम्मो मंगलमुक्किट्र', अहिंसा संजमों तवो। 
देवा वि त॑ नमंसंति, जस्स धस्मे सया मणो || 
--द्शवेकालिक, १, ! 

प्रश्न है कि हम संसार में आनन्द और सुखशान्ति कहाँ से 
पाएँ। चींटी से लेकर स्वर्ग के देवीं-देवता तक उस शान्ति और 
सुख की तल्लाश में हैं ओर ढुःख से अपने जीवन को बचाना 
चाहते हैं| पर वह आनन्द है कहाँ ? 

भगवान्‌ महावीर की वाणी के अनुसार तो वह आनन्द, न 
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धन में है, न परिवार में है और न दुनिया के किसी अन्य सुखो- 
पभोग में है । संसार के वेभव जितने बढ़ते जाते हैं, क्या आनन्द 
भी उतना द्वी बढ़ता जाता है? ऐसा तो दिखाई नहीं देता। 
कभी-कभी, जब वेभव बढ़ता जाता है तो आनन्द कम होता' 
जाता है ओर जीवन का रस सूखता जाता है। विचारने वाले 
लोग कभी-कभी महसूस करते हैं कि यह क्या हो गया | 

एक भाई हमारे भक्तों में से है। वह पहले ग़रीब था, अब 
मालदार है। एक दिन उसने हमारे सामने अपना अन्तर खोल 
कर रकक्‍खा। कहने लगा, जब में ग़रीब था तो देने की बुद्धि 
होती थी | कोई स्वधर्मी बन्धु आता तो उसे अच्छे से अच्छा 
भोजन खिलाने की ओर प्रेम से जिमाने की इच्छा होती थी। घर 
में किसी चीज़ की जरूरत पड़ती तो टालने को आदत नहीं थी। 
समभता थां क्वि--पेसा आज है ओर कल्न नहीं है | अतः जो कुछ 
मिला है, उसका उपयोग क्‍यों न कर लू ? किन्तु ज्यों-ज्यों पेसा 
बढ़ता गया, वह बुद्धि घटती गई | अब बेसे भाष नहीं आते 
हैं। दान लेने को कोई आता है तो मन मार कर देता हूँ । वह 
उत्साह निकल गया है । 

यह वात उसने स्पष्ट रूप में कही तो मैंने कहा--तुम 
भाग्यशाली हो कि तुम्हें अपने मन का पता तो है ! प्राय: 
लोगों को अपने मन का पता ही नहीं होता कि वह बना है या 


बिगड़ा है। 
इस प्रकार धन, वेभव, प्रतिष्ठा की ब्ृद्धि होने पर कदाचित्‌ 
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कुछ औपचारिक सुख और शान्ति भी मिल जाय, किन्तु जो सत्कम 
का उत्साह मनुष्य में बचा रहना चाहिए, वह नहीं रहता है । 

अतएवं भगवान्‌ ने कहा है कि असली आनन्द और मंगल 
तो धर्म में है। अगर उस पैसे के साथ धर्म आ रहा है, 
धम के संस्कार आ रहे हैं तो आनन्द बना रहेगा । प्रतिष्ठा 
ओर इज्जत मिल्न रही है तो तदनुसार कत्तेव्य के प्रति प्रेरणा भी 
बनी रहनी चाहिये-प्रेरणा बनो रहेगी और इस प्रकार सहष 
कत्तव्य का पालन होता रहेगा, तो में सममता हूँ , आनन्द की 
उपलब्धि भी बराबर होती २हेगी । 

प्रश्न हो सकता है, जिस घम की साधत्ता करते हुए भी यदि 
 ज्ञीवन आनन्द-विहीन बना रहता है, वह धर्म क्‍या है ? में कहता 
हूँ, धर्म कोई पंथ नहीं है। किसी सम्प्रदाय का छापा, तिन्षक या 
और जो रूप-रंग होता है, वह भी धर्म नहीं है । वे साधन होते हैं 
अवश्य, किन्तु उन क्रियाकाण्डों के पीछे घर की सच्ची भावना 
आनी चाहिए | अर्थात्‌ अहिंसा, सत्य, अस्तेय, इन्द्रियनिम्रह और 
त्प-त्याग आना चाहिए। ः 

वास्तव सें घर्म का कोई वाह्य चिह् नहीं है | अगर 
ओहिंसा आदि हैं तो अनधर्म मान लेता है कि धर्म है। और पंथ 
के क्रियाकाण्ड तो हैं मगर धर के पवित्र संस्कार नहीं हैं तो वह 
धर्म नहीं है। मैनधर्स कहता है कि यदि अहिंसा और सत्य के 
ऊँचे संस्कार हैं, क्रियाकाए्ड भी साधना के रूप में किया जा रहा 
हे तो वहाँ सोने में सुगन्ध हे | वहीं धर्म का असली रूप 
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धन में है, न परिवार में है और न दुनिया के किसी अन्य सुखो 
पभोग में है। संसार के वेभव जितने बढ़ते जाते हैं, क्या आनन्द 
भी उत्तना ही बढ़ता जाता है? ऐसा तो दिखाई नहीं देता | 
कभी-कभी, जब वेभव बढ़ता जाता है तो' आनन्द कम होता' 
जाता है ओर जीवन का रस सूखता जाता है। विचारने वाले 
लोग कभी-कभी महसूस करते हैं कि यह क्या हो गया । 

एक भाई हमारे भक्तों में से है। वह पहले ग़रीब था, अब 
मालदार है । एक दिन उसने हमारे सामने अपना अन्तर खोल 
कर रक्‍्खा। कहने लगा, जब में ग़रीब था तो देने की बुद्धि 
होती थी । कोई स्वधर्मी बन्धु आता तो उसे अच्छे से अच्छा 
भोजन खिलाने को ओर प्रेम से जिमाने की इच्छा होती थी। घर 
में किसी चीज़ की ज़रूरत पड़ती तो टालने को आदत नहीं थी। 
समभता थां कि--पेसा आज है ओर कल नहीं है । अतः जो कुछ | 
मिला है, उसका उपयोग क्‍यों न कर लूँ ? किन्तु ज्यों-ज्यों पेसा 
बढ़ता गया, वह बुद्धि घटती गई। अब वेसे भाव नहीं आते 
हैं। दान लेने को कोई आता है तो मन मार कर देता हूँ | वह 
उत्साह निकंल गया है | 

यह वात उसे स्पष्ट रूप में कही तो मैंने कहा--तुम 
भाग्यशाली हो कि तुम्हें अपने मन का पता तो है ! प्राय: 
लोगों को अपने मन का पता ही नहीं होता कि वह बना है या 


बिगड़ा हे । 
इस प्रकार धन, वेभव, श्रतिष्ठा की बृद्धि होने पर कदाचित्‌ 
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कुछ औपचारिक सुख और शान्ति भो मिलन जाय, किन्तु जो सत्कर्म 
का उत्साह मनुष्य में बना रहना चाहिए, वह नहीं रहता हे । 

। गतणएच भगवान्‌ त्ते कहा हे कि असली आनन्द ओर मंगल 
तो धर्म में है। अगर उस पैसे के साथ धर्म आ रहा है, 
धर्म के संस्कार आ रहे हैं तो आनन्द बना रहेगा । प्रतिष्ठा 
ओर इज्जत मिल रही है तो तदनुसार कत्तेव्य के प्रति प्रेरणा भी 
बनी रहनी चाहिये--प्रेरणा बनो रहेगी ओर इस प्रकार सहष 
कत्तव्य का पालन होता रहेगा, तो में सममता हूँ , आनन्द की 
उपलब्धि सी बराबर होती रहेगी । 

प्रश्न हो सकता है, जिस धर्म की साधना करते हुए भी यदि 
जीवन आनन्द-विहीन बना रहता है, वह धम्म क्‍या है? में कहता 
हूँ, धर्म कोई पंथ नहीं है। किसी सम्प्रदाय का छापा, तिलक या 
ओर जो रूप-रंग होता है, वह भी धम नहीं है। वे साधन होते हैं 
अवश्य, किन्तु उन क्रियाकाण्डों के पीछे धर्म की सब्ची भावना 
आती चाहिए । अथात्‌ अहिंसा, सत्य, अस्तेय, इन्द्रियनिग्रह ओर 
तप-त्याग आना चाहिए। क्‍ ' 

वास्तव में धर्म का कोई वाह्य चिह नहीं है | अगर 
ओहिसा आदि हैं तो जैनधर्म मान लेता है कि धर्म है। और पंथ 
फे क्रियाकाएड तो हैं मगर धर्म के पवित्न संस्कार नहीं हैं तो बह 
धन नहीं है। बैनवर्ग कहता है कि यदि अहिंसा और सत्य के ... 
ऊँचे संस्कार हैं, क्रियाकारड भी साधना के रूप में किया जा रहा... 
दे तो वहाँ सोने में सुगन्ध है। वहों धर का असली रूप .. 
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पनपता है | 

जिस मनुष्य का मन धम में रहता हे--अहिंसा, सत्य, 
अस्तेय, तप, त्याग और वेराग्य में रमण करता रहता है, उसे 
क्या कमी है ? उसे क्‍या दुःख है ? वह्द निराश और हताश 
क्यों हो ९ 

संसार के बेभव मित्र रहे हैं या नहीं, संसार की निगाह में 
उठ रहा है या नहीं, तू यह क्यों देखता है? साधक ! तू तो यही 
देख कि तू अपने जीवन में उठ रहा है या नहीं ? यदि तू उठ 
रहा है तो देवता भी तेरे चरणों में सिर कुकाने को आएँगे और 
तेरे चरणों की धूत्त अपने मस्तक पर लगा कर अपने को पवित्र 
सममभेंगे । समझा, तेरी ऊ चाई इतनी बड़ी ऊंचाई है ! 

दूसरे लोगों ने मानव जीवन को इस रूप सें समझा है या 
नहीं, किन्तु जेनों ने भी कहाँ समझा है? देखते हैं--धर्म का 
मर्म एक तरफ़ उपेज्षित पड़ा है और मनुष्य इधर-उधर की दूसरी 
कसोटियाँ कल्पित करके उन पर जीवन की ऊँचाइयों की परख 
करता फिरता है। ओर जब ऐसा करता है तो जीवन की असली 
चीज नहीं मिल पाती है, जीवन का ढुःख-इन्द्व समाप्त नहीं होता है । 

आनन्द श्रावक के पास धन बहुत था, फिर भगवान्‌ 
महावीर से उसे कोन सा घन मिला ? आचाय हरिमद्र के 
शब्दों सें--- 

धर्म धनवुद्धि: | 
अर्थात्‌, धम ही सच्चा धन है | आनन्द को यह नया 


विवेक : ७३ 


दृष्टिकोश सगवान से मित्रा। संसार का भोतिक धन तो एक दिन 
मिलता है और मिल्नकर बिछुड़ भी जाता है, किन्तु जब तक 
धर्म में धन को बुद्धि पेदा नहीं होती, जीवन में मंगल नहीं 
होता । जो मनुष्य धर्म को धन समझ सकेगा, वह धम की 
प्रतिष्ठा. में ही अपनी प्रतिष्ठा समकेगा। वह अपने अच्छे 
संस्कारों को ही जीवन की अच्छी से अच्छी कमाई सममेगा । 
वास्तव में वह कमाई इतनी ऊँची कमाई है कि यहाँ भी 
मालामाल और आगे भी मालामाल। उसके आगे सोने के 
सिंहासन भी फ़ीके पड़ जाते हैं। जब सनुष्य में ऐसे विचार 
जाग जाते हैं तो वह ऊँचाई की ओर बढ़ जाता है । 

मनुष्य को चाहिए कि वह अपने जीवन का विश्लेषण करे | 
देखे कि में कहाँ भूल कर रहा हूँ ? जीवन की अटपटी पगडंडी 
पर चलता हुआ अपने कत्तव्य को भत्ती-भाँति पूरा कर रहा हूँ 
या नहीं ? अगर वह अपना कत्त व्य ठीक ढड़ से अदा कर रहा 
है तो यहाँ धम है। ओर यदि उसके किसी काय में धर्म-ब॒द्धि नहीं 
है, फिर भले द्वी वह धर्म के नाम पर कितना ही वड़ा क्रिया- 
काण्ड क्यों न करे वह एक प्रकांर की चोरी ही है, धम नहीं। 

यहां अचोयबत्रत का असंग चल रहा है, धार्मिक जीवन का 
चिन्तन चल रहा है ; किन्तु जेनधर्म ने चोरी के सम्बन्ध में कहां 
तक कितनो भूमिका बाँची है ओर मोर्चा बनाया है, जब तक हम 
इस तथ्य को सही रूप में नहीं समझ लेते हैं, तब तक धर्स करते 
हुए भी ग़लतियां करते रहेंगे। क्‍योंकि जब तक दृष्टिकोण को साफ 
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नहीं किया जाता, जीवन में भूलें चलती ही रहती हैं । 

एक आदमी को किसी वस्तु की अपेक्ता है, आवश्यकता है । 
वह उसका योग्य अधिकारी भी है, पात्र भी है। अगर उसे वह 
वस्तु मिल जाती है तो उसका उपयोग करके वह अपने जीवन 
को बना सकता है। दूसरा व्यक्ति है, जिसे उस वस्तु की अभी 
आवश्यकता नहीं है ओर वह दूसरे ढंग से भी अपना काम चलना 
सकता है । वह उसका पात्र भी नहीं है। आपके पास वह चीज़ 
है | किन्तु आपने पहले व्यक्ति को वह नहीं दी ओर दूसरे को 
दे दी। यों तो आपने अपनी वस्तु अपण की है ओर लोक- 
प्रसिद्धि के अनुसार दान दाता बन गए हैं; किन्तु जहाँ ज़रूरत 
थी वहाँ नहीं दी ओर जहाँ ज़रूरत नहीं थी वहाँ दी है । इस 
पर जनधर्म की दृष्टि से विचार करना है क्रि वास्तव में यह 
क्या हुआ ? यह देन-लेन और यह व्यवस्था किस रूप में है ! 

में एक गंभीर बात आपसे कहना चाहता हूँ। में समभता हूँ 
कि जैनधमे की दृष्टि से यह भी एक ग्रकार की चोरी है! | आप ज़रा 
चिंतन की गहराई में उतर कर विचार कोजिए कि यदि एक के 
अधिकार की वस्तु दूसरे को दे दी जाय तो वह अधिकार को 
चोरी हुई या नहीं ? अधिकार को छीनना हुआ या नहीं ? 

एक व्यक्ति किसी पद का अधिकारी है, वह उसके योग्य भी है 
अतः उसे वह पद मिलना ही चाहिए, किन्तु वह पद्‌ उसे न देकर 
यदि किंसी दुसरे व्यक्ति को, जो उसका अधिकारी नहीं और उसके 
योग्य भी नहीं, दे दिया जाय तो शासक-वर्ग का यह काय क्‍या 
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सममझा जायगा ? अधिकारी व्यक्ति सोचता है कि मेरे अधिकार को 
छीना गया है। और वाघ्ष्तत्र में योग्य अधिकारों के अधिकार को 
छीन लेना चोरी ही का तो काम है । 

साधुओं के लिए भी इसो प्रकार का एक वर्शन आया है । 
गृहस्थ के घर किसी बीमार के लिए पथ्य को कोई चीज़ बनो 
है | बीमार को उसकी बहुत ही आवश्यकता है। साधु उस ग्रहस्थ 
के घर जाता है ओर बीमार का ख़याल न करके, परिस्थिति का 
उचित विचार न करके, उस चीज़ को ले आता है तो हमारी पुरानी 
ओर आध्यात्मिक भाषा, बड़े हो गंभीर ओर कठोर शब्दों में 
चुनोती देती है, ओर कहतो है कि वह साधु चोरी करके लाया है। 
. हाँ, यह दूसरी बात है कि साधु को वास्तविक स्थिति का पता न 
लगे ओर अनजान में वह वस्तु ले ली जाय; लेकिन जान-वूक कर, 
बालक, बूढ़े या रोगी की परवाह न रख कर यदि साधु ले आता 
है तो हमारे यहाँ वह चोरों मानी जाती छै। एक के अधिकार 
की वस्तु उसे न लेने देकर ,खुद ले ली छह तो यह अधिकार 
की चोरी ही है । 

मान लीजिए, आपके पास एक पुस्तक है, बहुत झुन्दर और 
उपयोगी ! आप उसका दान करना चाहते हैं। आपके सामने एक 
उसको पढ़ने का अधिकारी है, विद्याथी या और कोई जिज्ञासु है, 
ओर वह उसे पढ़ कर अपना जीवन वना सकता है और लाभ 
उठा सकता है; किन्तु आप उसे न देकर किसी ऐसे मनुष्य को दे देते 
है, जो पढ़ा-लिखा नहीं है ओर उस पुस्तक की गंभीरता को समझ 
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नहीं सकता है और जो उसे लेकर उसका दुरुपयोग करेगा, तो हम 
उस पुस्तक के दान को सही ज्ञानदान नहीं समझते | एक अबोध 
बालक पुस्तक को सुन्दरता से आकर्षित होकर उसे लेना चाहता 
है और आपको मालूम है कि एक खिलौने से अधिक उसके लिए 
उस पुस्तक का कोई उपयोग ओर मूल्य नहीं है; ओर दूसरा उसे 
पढ़ने के लिए, उससे लाभ उठाने के लिए लेना चाहता है, किन्तु 
आप उसे न देकर अबोध बालक को ही वह पुस्तक दे देते हैं तो 
क्या वास्तव में आप ज्ञानदान कर रहे हैं? द 

केवल दे देना हो दाच नहीं है। कम से कम जैनधर्म में दे 
देना मात्र ही प्रशस्त दान नहीं माना गया है। हज़ारों वर्षों 
से चला आपने वाला हमारा जो साहित्य है, उससे मालूम होता 
है कि देने के पीछे विवेक और सदूचुद्धि भी आवश्यक है। देते 
समय इस बात का भी ध्यान रखना होता है क्रि वह किसे मित्र 
रहा है ओर बह उसका क्‍या उपयोग करेगा ! 

इस दृष्टि से उस पुस्तक का सच्चा अधिकारी वह विद्यार्थी या 
जिज्ञासु था, जो पढ़ रहां है | वह उसे पढ़ता और उससे आदश 
ग्रहण करता । पर उसे न देकर आप एकमात्र खिलोना सममभने 
वाले अबोध बालक को दे देते हैं। वह उसका सद॒पयोग नहीं कर 
सकता | अतः यह आपका दान नहीं है किन्तु चोरी है। 

आप कहेंगे, यह चोरी केसे है ? हमने तो उल्लटी अपनी 
वस्तु दी है, फिर चोरी केसी ? सगर कभी-कभी ऐसा ही उल्लदफेर 
हो जाया करता है। आप घर की चीज़ देते हैं ओर मसता उतारते 
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हैं, फिर भो यह चोरी ही हो जाती है । क्‍योंकि किसी के अधिकार 
का अपहरण करना क्या चोरी नहीं है ? 

इस प्रकार के दान देने को चोरी? शब्द से कहना-सुनना 
आपको अटठपटा ल्वगता है । यदि चोरी” के बदले गुनाह” शब्द 
का प्रयोग किया जाय तो आप ठीक समझ सकते हैं ओर अपनी 
- भूल को स्वीकार करने के लिए भी तेयार हो सकते हैं । उसे चोरी 
कहते हैं तो आप गड़बड़ में पड़ जाते हैं। अच्छा, तो आप एक का 
अधिकार दूसरे को दे देना गुनाह ही समझ लीजिए । पर साथ ही 
यह विचार भो तो कीजिए कि इस गनाह को आप किसी पाप में 
शामिल करते हैं या नहीं? अगर शामिल करते हैं तो किस पाप 
में ? मेंने तो इसे चोरी में शामिल किया है। क्‍योंकि एक के 
अधिकार की वस्तु उससे छीनी गई हे ओर दूसरे को दे दी गई 
है। अधिकार छौनना, आध्यात्मिक भाषा में चोरी है। 

साधु परित्राजक हैं, अभोत एक जगह से दूसरी जगह आते-जाते 
रहते हैं। आपके व्यावर जेसे क्षेत्र में आने पर तो उन्हें 
आवश्यकता के अमुसार आहार मिल सकता है, मगर सभी जगह 
ऐसे क्षेत्र नहीं हैं| देशाटन करते समय, कभी-कभी ऐसे ज्षेत्रों में 
भी जाना पड़ता है, जहाँ उन्हें आवश्यकता से बहुत ही कम 
आहार मिलता है | जब इस तरह कम आहार मिलता है और वह 
सब साधुओं के लिए पर्याप्त नहीं होता तो विचार कीजिए केसे 
उसका वंटवारा करें ? शास्त्रों में मयांदा वतलाई है कि सबसे पहले 
जो अशक्त है, बीमार है, चत्न नहीं सहृता है, उसे दोजिए | फिर 
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जो बच रहे तो उप्तमें से बालक तथा वृद्ध साधु को दी जिए | उस 
से भी बच रहे तो जो ज्ञानी हैं, लोगों को प्रवोध देने वाले हैं, 
उन्हें दे देना चाहिए | ओर फिर जो बच रहे तो वह उन साधुओं 
को मिलना चाहिए, जो सशक्त हैं और भूख को वर्दाश्त कर 
सकते हैं । इस रूप में आहार को वितरण करने का विधान है । 
इस व्यवसंथा में उनल्नट-फेर कर दिया जाय और मैं बड़ा हूँ, 
अतएव मेरा अधिकार पहले है? ऐसा विचार कह कर कोई साधु 
खाने बेठ जाय ओर तपस्वी, ग्लान, बालक या बूढ़े आदि का 
ध्यान न रक्‍खे तो उसका ऐसा करना चोरी है, क्योंकि उसने 
उनके अधिकार का अपहरण किया है। 

प्रश्न हो सक्रता है-इसमें चोरी कया हे ? साधु ग्रहस्थ का 
दिया हुआ लाये हैं, छोन कर तो नहीं लाये हैं; फिर इसे चोरी 
कीसे कहा जा सकता है ? 

इसका उत्तर यह है कि ग्रहस्थ के,घर से दिया हुआ लाये 
हैं, अतः वह ग्रहस्थ की चोरी नहीं हे; किन्तु साधुसंध में से ही 
जिसके अधिकार की वस्तु का उपयोग किया है, उसकी चोरी हे । 
बेंटवारा करते समय वह चोरी की गई हे | 

शास्त्रकारों का साधु-जीवन के लिए यह सुन्दर विश्लेषण है । 
इसे मैं आपके जीवन में भी घटाने का प्रयत्न कर रहा हूँ | 

हाँ, तो आपको दान की कल्ला समझना है। दान के गंभीर 
भाव को ध्यान में रखना है । ऐसा करने पर ही आपका जीवन 
ऊंचाई पर पहुँच सकता है । आप दान दें ओर अवश्य दें, मगर 
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जब सी दें, विचारपूर्वक दें--योग्य अधिकारी का व्यान रख 
क्र दें । क्‍ 
आज सी दान दिया जाता है । जैन भी देते हैं. ओर अजेन 
भी देते हैं । उस्त दान की बदौलत बहुत बढ़ा काम हो रहा है। 
अतएब दान के प्रति जनता में जो सदुभावना है, हम उसका आदर 
करते हैं । परन्तु उस दान की हम उचित व्यवस्था चाहते हैं । उस 
पर आपको भी विचार करना है| 
कल्पना कीजिए, आपके नगर में एक संस्था है और उसके 
उह्े श्य तथा कार्य से आप सन्तुष्ट हैं, मगर अर्थाभाव के कारण 
बह अशक्त है। उसके पास सुचारु रूप से कार्य करने को पर्याप्त 
द्रव्य नहीं है । दूसरो संस्था कहीं बाहर है. किन्तु वह यथेष्ट कार्य 
तहीं कर रही है। पिछले बीस-पच्चीस वर्षों के उसके रिकाडेस घन 
इकट्ठा करने के ही रहे हैं, काम करने के नहीं। 
यह दोनों संस्थाएं आपके सामने हैं। आप जानते हैं कि 
अपने नगर की संस्था को दान देने से नामवरी नहीं होगी, या 
होगी भी तो कम होगी, ओर बाहर की संस्था को दान देने से 
अधिक नाम होगा, अधिक प्रतिष्ठा मिलेगी । इस प्रत्नोभन में पड़ 
कर आप ठोस ओर सन्तोषज्ननक काये करने वाली स्थानीय संस्था 
फो तो दान नहीं देते ओर दिखावा करने बाली बाहर की संस्था 
फो, अतिष्ठा पाने के लोभ से दान देते हैं। गाँव को संस्था भूखी 
भर रही है, धवाभाव के कारण उप्तके महत्वपूर्ण काम रुके हुए हैं, 
ओर दूसरी तरफ़ बाहर यशल्रोलुपता से प्रेरित होकर हज़ारों का 


हे 
का 
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दान दे रहे हैं । में सममता हूँ क्रि यह दान-सम्बन्धी अव्यवस्था 
हे, अज्ञानता है, अविवषेक है, और है--स्पष्टत: योग्य संस्था के 
अधिकार का अपहरण । ' 

जो दान सोधा जनता के जीवन में अ्रवेश करता है, जिससे 
जनता का उपकार ओर मंगल होता है, उससे विम्ुख रहना, 
जन-जीवन के लिए उपयोगी कार्य करने वाली संस्था को 
दान न देना; ओर जिस संस्था के पास पर्याप्त धन है और 
जिसके अधिकारी उस धन पर गुलदछरे उड़ा रहेहैं, वहाँ दान देना, 
एक प्रकार का अपहरण नहीं तो क्‍या है ? जो अधिकारी है 
उसे न देना, ओर उसके बदले जो अधिकारी नहीं है उसे दे देना 
इसे चोरी के अतिरिक्त ओर कया कहा जा सकता हैं ? 

हमारे यहां पहले आचाये को बन्दन किया जाता है और फिर 
दूसरे साधुओं को । इस क्रम को भंग करके यदि कोई आचार्य को 
छोड़ कर पहले दूसरे साधुओं को .बन्दन करता है तो वह 
आचाय को चोरी है । 

यह जीवन की विभिन्न परिभाषाएं हैं। जब हम खुले दिमाग 
से जीवन के आदर्शों पर विचार करते हैं तो मालूम होता है कि 
अपने कत्त व्य का पालन न करना ही चोरी है | अतः जो वास्तव 
में अधिकार देने के योग्य था, पात्र था, <से अधिकार न देकर 
दूसरे अपात्र को अधिकार देना, अपने कत्तव्य से च्युत 
होना है ओर ऐसा करना चोरी है। 

एक छोटी-सी वात पर विचार कीजिए। आप देखते हें कि 
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आज देश की स्थिति कितनी भयंकर हे ? एक-एक अन्न का 
दाना सोने के दाने से भी कहीं अधिक सहँगा हो गया है। चारों 
ओर से भुखमरी को खबरें आरही हैं। पेनी आँखों से देखते हैं. 
तो मालूम पड़ता है कि देश एक भोषण दुष्काल के किनारे खड़ा 
है। प्रायः सर्वेत्र अन्न के लिए हाहाकार मचा हुआ है । देश के जो 
बालक, बूढ़े ओर नौजवान हैं, वे अन्न के अभाव में तड़क़ रहे 
हैं। वे शरीर से ही नहीं मर रहे हैं किन्तु अपनी आत्मा को दृष्टि 
से भी मर रहे हैं। वे आत्त ध्यान ओर रोद्रध्यान से मर रहे हैं, 
अपनी संस्कृति से मर रहे हैं। देश के आदमी भूख से तिल्रमित्ाते 
हुए मरते हैं, उच्च वर्ग के धनी लोगों की लोलुपता या उपेक्षा के 
कारण मरते हैं, तो में समझता हूं, यह राष्ट्र के लिए बढ़ा भारी 
कलंक हे । 
यदि कोई आदमो सिफ्र एक दिन भी लाचारो से भूखा 

रहता हे, तो यह बात भी राष्ट्र के लिए कलंक है। फिर 
भत्रा जहाँ हज़ारों ओर लाखों की यह हालत हो वहां तो कहना 
ही क्या है ? उस राष्ट्र के लिए 'कलंकः से बढ़कर कोई दूसरा हीं 
अपविन्र शब्द खोजना चाहिए। 

.. इसी तरंह एक आदमी को नंगा रहना पड़ता है, फुट-पाथ 
पर सोना पड़ता है, कड़ाके की सर्दी पढ़ रही है और वह कपड़े के 
अभाव में ठिठ्वर रहा है, तो यह भी देश के लिए बढ़ा भारो 
कलंक है। 


हां, तो आज समाज के सामने यह महान प्रश्न 
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खड़ा है ओर उत्तर मांगता है कि उसे क्या करना चाहिए ? एक 
तरफ़ तो यहू दुदेशा है और दूसरी तरफ़ हज़ारों मन 
अनाज धर्म के नाम पर चुगाया जा रहा है उन पत्नियों 
को, जो स्वतन्त्र विचरण करने वाले हैं, जो अपने जीवन को 
कहीं पर भी और किसी भी रूप में चला सकते हैं, जिनकी 
उड़ान बहुत॑ दूर तक है, ओर जो जंगल की सामग्री से 
भी स्वतन्त्रतापू्वक अपना जीवन निर्वाह कर सकते हैं । 

इस ग्रसंग पर हमें अपने अन्तर विवेक से आदेश प्राप्त 
करना चाहिए | में यह नहीं कहता कि पक्षियों को अन्न न चुगाएँ, 
में यह भी नहीं कहता कि ऐसा करने में असंयमी का पोषण 
होने के कारण एकान्त पाप है, मेरा यह भी कहना नहीं है कि 
पशु-पक्षी मनुष्य की करुणा और दया के पात्र नहीं हैं, बल्कि में 
यह कहना चाहता हूँ कि ऐसी परिस्थिति में मनष्य को अपना 
विवेक नहीं ब्िसारनां है। इधर हज़ारों मन अनाज कबूतरों 
ओर चिढड़ियों को डाला जा रहा है ओर समझता जा रहा है कि 
हम बड़ा भारी धर्म कर रहे हैं । ओर दूसरी तरफ़ देश के हज़ारों 
लाखों आदमी भूख के कारण मौत के मुह में हैं । में पूछता हूं कि 
यह मानवीय अधिकार्रा का अपहरण है अथवा नहीं ? आप मानें 
या न मानें, यह मानव जाति के अधिकार का अपहरण है, अत्त: 
एक प्रकार की चोरी ही है । 

जो इन्सान अनाज पर ही पत्ता है, उसे वह न देकर 
घास-पात खाने वालों को खिलाना, अधिकार का अपहंरण करना 
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नहीं तो क्या है ? 

बन्द्रों को अनाप-सनाप अनाज डाला जाता है या नहीं ? 
सम्भव है, बन्दर ने अपने जीवन में, जन्म से लगा कर अब तक 
मीठा न चखा हो, फिर भी मंगलवार आएगा तो गुड़ का चरमा 
उन्हें अवश्य खिलाया जाएगा। यह क्या बात है १. 

हम एक जगह ठहरे हुए थे । वहाँ देखा एक व्यक्ति धर्म की 
साधनाकर रहा था। देश में अकाल का प्रकोप था, तब वह बंदरों 
को गुड़ का चूरमा खिला रहा था। बन्द्र उपद्रव॒ सचा रहे थे 
ओर जाते नहीं थे। आसपास खड़े बालक बन्द्रों को मारने 
लगे तो वह भक्तराज उन्‍हें सममाने लगा कि “ये बन्द्र नहीं हैं, 
हनुमान जी हैं, रामजी के सेवक हैं। मगर जब बन्द्रों का 
उपद्रव शान्त नहीं हुआ और बे उसकी चीजें उठा ले गए 
तो उन्हें भगवान, देवता एवं हनुमान सममभते वाला परेशान 
हो गया और लाठी उठा कर उन्हें मारने दोड़ा, बुरी-बुरी 
गालियाँ बकने लगा । 

यह घटना देखकर मेंने सोचा--अभी तह तो यह व्यक्ति इन 
बन्द्रों को हुुमान समझ रहा था और श्ब खुद ही उन 
हुसानों को मारने दौड़ रहा है। कितना बड़ा अंध विश्वास 
ओर अज्ञान है जीवन में! यह भक्ति नहीं, अन्ध भक्ति है, 
अज्ञानभक्ति है। यह लोकमूढ़ता है। इसमें विवेक के लिए कोई 
स्थान नहीं है । 

साधारण स्थिति में पशुओं, पक्षियों, बन्द्रों और मछलियों 
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आदि के प्रति इस प्रकार की करुणा: से प्रेरित दान ग्रशंसनीय 
है। सिद्धान्ततः इसका विरोध नहीं किया जा सकता। एक युग था, 
जब देश में सहज प्रकृति से ही विशाल परिमाण में अन्न का 
उत्पादन होता था ओर जनता द्वारा यथेष्ट रूप से उपयोग कर 
लिए जाने पर भी प्रचुरमात्रा में बाक़ी बच रहता था, तो अपनी 
दान की भावना को चरितार्थ करने के . लिए लोग कबूतरों को, 
चींटियों को ओर मछलियों को खिला दिया करते थे! और 
इस प्रकार हज़ारों-शाखों मन अनाज उन्हें डाल दिया जाता 
था | उस समय यह प्रणाली प्रशंसनीय ही कही जा सकतो थी । 

किन्तु आज के मनुष्य को देश की वर्तमान. परिस्थिति ध्यान 
में रखनी चाहिए । जब हमारे देश के इन्साज्न एक मुटठो अन्न 
के अभाव में मर रहे हों, तब चीटियों के लिए हज़ारों मनन आटा 
मेदान में विखेर देना, विवेकशीलता नहीं है । आप आटा डाल 
कर कुछ दुर गये-ओऔर दूर बठा हुआ कुत्ता वहाँ आया और 
उस मीठे आटे को चाटने लगा-तो, वे वेचारी चीटियाँ, जो उस 
आएटे को खा रही थीं, कुत्ते के पेट में आटे के साथ हो चल्नी 
गई' । तो, इस प्रकार दान करने से तो पुण्य के स्थान पर ओर 
पाप हुआ | अस्तु, यह्‌ दान का ढंग अज्ञानपूर्ण है । 

' भेरे इस कथन का आशय अन्‍न्तराय डालने का नहीं है। में 
तो, ऋम को सममाना चाहता हूँ। से पहले ही कह चुका हूँ कि 
आहार जब थोड़ा होता है तो साधुओं में भी ऋमपूवेंक वितरण 
करने का नियम है। घर में भी क्रम से ही देने की परम्परा है। 
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इस ऋम को भुला देने से अनेक अनथ होते है । जो प्रकृति 
पर आधारित रहकर अपने जीवन को आनन्दपूवेक्र बिता सकते 
हैं और आपके अन्न के भरोसे जीवित नहीं हैं, जिनकी प्रकृति 
भी मूलत: अन्न खाने की नहीं है, उनको तो प्रचुर अन्त 
खिलाया जाता है और अन्न जिनका ग्राण है, जिनके लिए अन्‍न्च 
वै प्राणशाः कहा गया है और इस प्रकार जो अन्न के बिना जीवित 
नहीं रह सकते वे अन्नाभाव से भूखे मर रहे हैं। आपके अज्ञानपूरण 
दान के कारण अधिकारी नहीं, किन्तु अनधिकारी पचुर 
मात्रा में अन्न प्राप्त कर रहे हैं। के 
बिहार आपसे दूर नहीं है। आसास ओर बंगाल भी दूर 
नहीं, वहाँ के निवासी भी आपके भाई हें, वे जब अन्न के 
अभाव में अपने शिशुओं को, अपनी बहू बेटियों को बेच देते हैं 
तो कितने घोर पाप की सृष्टि होती है ! इस स्थिति सें हमारे यहाँ 
दान की जो परम्परा चल रही है, उससे मानवीय अधिकारों का 
अपहरण होता है, ओर जहाँ यह अपहरण है, वहाँ चोरी है। 
में सममता हूँ , कोई भी विवेक-शीज्ञ व्यक्ति मेरे इस कथन से 
असहमत नहीं हो सकता--अगर में कहूं कि देश जब तक पाँच- 
दुस ब्ष के लिए अन्न की समुचित व्यवस्था न कर ले, तब तक 
मछलियों को्‌ आओ र्ब्‌ न्द्रों को अनाज देना, इन्सान को भूखा 
मारना है। इन्सान के अधिकारों को छीनना है । 
एक वात और स्ष्ठ कर दूं । कोई यह न समझ ले कि 
भजुष्य का केवल सनुष्य के साथ ही रिश्ता हे ओर मनुष्येतर 
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प्राशियों के साथ कोई सम्बन्ध नहीं है | में ऐसा नहीं समझता । 
मनुष्य प्राशीजगत्‌ में सब से अधिक विकसित ओर सामथ्य- 
सम्पन्न ग्राणी है, अतएवं वह बड़े भाई के समान है ओर दूसरे 
प्राणी इसके छोटे भाई के सददश हैं | ऐसी स्थिति में मनुष्य का 
कत्त व्य है कि वह उनके प्रति भी सहानुभूति, दया और प्रेस 
की धारा बहाए। अपनी मेैन्नी भावना को, जो साधारणतया 
अपने परिवार तक सीमित रहती है, क्रशः विकसित करता हुआ 
प्रत्येक मानव के पास ले जाय और फिर शनेः शने: अन्य चर 
ओर अचर प्राणियों के पास भो। यही मेत्री-भावना के विकास 
का स्वाभाविक क्रम है। जहां इस क्रम का व्यक्तिक्रम होता है-- 
वहां अस्वाभाविकता है, बनावट है, अव्यवस्था है। में समझता 
हूं, वहाँ भगवंदाज्ञा की चोरी भी है । 
इस चोरी से बचना भी विवेकशीलों का कत्त व्य है । 


व्यावर, | 
२/११/४०। 


अस्तेय का विराट रूप ! 


चोरी का मतलब आम तौर पर समभा जाता हे--किसों 
की चीज़ उसकी अनुमति के बिना उठा लेना, छीन लेना, अपने 
कब्जे में कर लेना ओर डाका डाल कर या बलातू ले लेना । 
ताला तोड़ लेना, जेब काट लेना आदि-आदि बातें चोरी के 
अन्तगंत मानी जाती हैं | इसी प्रकार जो दूसरों के अधिकार की 
बस्तुए' हैं, दूसरों के काम में आने वाली चीजें हैं, उन्हें धोखा 
देकर ले लेना, या. फुसला कर ले लेना भी चोरी में ही शुमार 
किया जाता है। जहां तक चोरी शब्द के अथ को मोठे रूप में 
सम लेने की वात है, इन सब बातों को चोरी समम लेने में 
कोई कठिनाई नहीं होती। किन्तु चोरी के और भी अंग हैं 
ओर वे इतने सूक्ष्म हैं कि उनके विषय में हमें गहराई से सोचना 
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है ओर जब गहराई से सोचेंगे, तभी हम भल्ी प्रकार से इन्हें 
समभ सकगे | 

विचार कीजिए, किसी आदमी के पास सम्पत्ति है। वह 
सम्पत्ति आख़िर समाज में से ही तो ली गई है। वह आकाश से 
नहीं बरसी है ओर न पूवजन्म की गठरी ही बाँध कर साथ में 
लाई गई है| मनुष्य तो केवज्ञ यह शरीर ही लेकर आया है। 
बाक़ी सब चीज़ें तो उसने यहीं प्राप्त की हैं । और प्राप्त तो कर 
लीं हैं, किन्तु उनका यदि उपयोग नहीं करता है, ठीक-ठीक 
इस्तेमाल नहीं कर रहा है, उन्हें दबाए बठा है, न अपने लिए, न 
दूसरों के लिए ही काम में लाता है! भूखा रहा, प्यासा 
रहा, आत्तंध्यान में रहा ओर रीोद्रध्यान में रहा, किन्तु उस 
सम्पत्ति का उपयोग नहीं किया । सर्दी आई, गर्मी आईं, बर- 
सात आई और वह दूसरों के मकान में या इधर-उघर बिलकुल 
रददी ढंग से रहा, किन्तु उसने अपने मकान को ठीक नहीं 
करवाया | अश्न हीता है--यह भी चोरी है या नहीं ! 

वह, जो सारी सामग्री होने पर भी सर्दी, गर्मी या बरसात 
से बचने के लिएं मकान के रूप में अपनी सम्पत्ति का उपयोग 
नहीं करता, और जब उपयोग नहीं करता तो उसके अन्तःकरण 
में आरत्त-रोद्र ध्यान आते हैं, मन अशान्त रहता है। यदि पूर्ति 
करले तो मन शान्त हो जाय, किन्तु बह पूर्ति नहीं करता है और 
अशान्ति में कर्म बांधता जाता है! फिर भी सारी लक्ष्मी को 


दबाए बेठा है ! 
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तो कहने को तो यह चोरी नहीं है ओर समाज भी इसे 
चोरी सममने को तैयार नहीं है, किन्तु दश्शच्र की दृष्टि से यह 
भी चोरी है। समाज से धन इकट्ठा किया और डाले रक्खा, 
सारी जिन्दगी समाप्त हो गई--न अपने लिए और न दूसरों के 
लिए ही उसका उपयोग किया तो, यह भी एक प्रकार की 
चोरी ही है । 

जो व्यक्ति सम्पत्ति पा करके भी उसे प्राणों से लगाए रहता 
है ओर आत्तरोद्र ध्यान में शरीर गल्लाता रहता हे; अपनी 
आध्यात्मिक चेतना को बराबर नष्ठ करता रहता है, बूढ़े माँ 
बाप की सेवा के भाव भी नहीं रखता हे, पत्नी तथा सनन्‍्तति 
की उन्नति की बात भी नहीं सोचता है ओर अपनी ज़िन्दगी में 
ठीक ढंग की तैयारी भी नहीं करता है, इन सब ग्रयोजनों -के 
लिए धन का उपयोग न करके उसे दबाए बेठा रहता है, तो 
में नहीं समझ पाता कि वह व्यक्ति चोरी नहीं करता तो और 
क्या करता है । 

यह तक का प्रश्न है ओर विचार को बात है। में पहले 
अपने ऊपर ही घटाता हूँ, भान त्रीजिए, एक व्यक्ति साधु बन 
गया है, किन्तु साधु का जो कत्तेव्य है और उत्तरदायित्व है, 
उसे पूर्ण नहीं कर रहा है तो वह चोर है या साहकार है ? 

यहाँ तो. आप चटपट कह देंगे कि वह चोर है! यहां 
आपकी तकवुद्धि काम कर जाती है ओर में समभता हूं कि ठीक 
फीम कर रहो है । क्योंकि उसने संसार छोड़ा है, साधु बनने 
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की ग्रतिज्ञा की है, जीवन क्षेत्र में खड़ा हो गया है और आपसे 
यश-प्रतिष्ठा प्राप्त करता है, आहार पानी लेता है ओर जीवन 
की अनिवाय सामग्री लेता है; फिर भी अपने कत्तव्य क्रा पालन 
नहीं करता है ओर साधुपद की मयांदा का अनुसरण नहीं करता 
है, तो वह भगवान का चोर है ! 

इसी प्रकार जिसने गुरू से बाना लिया है ओर गुरू के 
आदेशों का पालन करने की प्रतिज्ञा - ली है, वह यदि गुरू के 
बताए हुए मार्ग पर नहीं चल रहा है, तो वह गुरू का चोर है । 

. जो अपने आपको, समाज में साधु के रूप में प्रकट करता है, 
साधु की हैसियत से समाज की सहायता और सहयोग प्राप्त 
करता है, फिर भी अपने साधुजीवन के कत्तव्य का पालन नहीं 
करता है तो वह निश्चय ही समाज का चोर है | 

ओर सब से बढ़कर वह अपनी आत्मा का चोर है । वह 
आत्मवंचना करता है, अपने आपको धघोखा-दे रहा है | 

यह बात आप जल्दी ओर बिना किसी संकोच के समझ गये 
हैं, मान गये हैं । मगर यही बात आपको अपने सम्बन्ध में भी 
सममनी ओर साननी चाहिए | 

आप अपने लिए क्रपण? शब्द का प्रयोग कर सकते हैं । 
अथाव्‌ कह सकते हैं कि अपने धन का अपने या दूसरे के लिए 
उपयोग न करने वाला ओर इस रूप में अपने परिवार ओर समाज 
के प्रति कतेव्य से विमुख रहने वाला व्यक्ति चोर? नहीं, कृपण 
है। तो इस तरह तो में भी साधु के लिए कोई शब्द गढ़- सकता 
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हैं ओर कह सकता हूँ कि अपने कतेव्य का पालन न करने वाला 
वह साधु कृपण है या दुबल है, ढीला दे । 

न्याय की तुला किसी का लिहाज नहीं करतो । अतएुब अपने 
कृत्य का पाज्षन न करने वाले साधु को आप जिस शब्द से 
सम्वोधित करने को तेयार हैं, उसी शब्द से अपने कतंव्य से 
विमुख रहने वाले गृहस्थ को भी सम्बोधित करने में क्‍यों संकोच 
करते हैं ? मतलब यह है कि जेसे अपने उत्तरदायित्व को न 
निभाने वाला साधु चोर है, उसी प्रकार वेसा श्रावक भी चोर हे | 

जो व्यक्ति श्रावक के रूप में हमारे सामने आ गया है, किन्तु 
कर्तव्य का पात्न करने के लिये तेयार नहीं है ओर जिस समय 
जो काये करना चाहिए, उसे नहीं करता है, सशक्त होते हुए 
भी कतव्य से जी चुराता है, फिर भी वह यदि श्रावक होने का 
दावा करता है, तो बताइए उसे क्या कहना चाहिए ? बह साहकार 
कहलाने योग्य है या चोर कहत्ाने योग्य ? जो जिस पद को 
लेकर खड़ा है, उस पद्‌ के उत्तरदायित्व और कतेव्य को यदि नहीं 
निभाता तो वह चोर है या साहकार है ? 

एक व्यक्ति राजसिंहासन पर बठ गया। छत्नन्चैंचर धारण 
कर लिये ओर महलों में रहने लगा। जहाँ भो जाता हे हज़ारों 
आदमी 'घणी खसा” करते हैं। प्रजा से आदर-सत्कार और यश- 
प्रतिष्ठा आप्त कर रहा है ओर आनन्द ले रहा है। इस स्थिति 
में उसका भी प्रजा के प्रति प्रेम होना चाहिए। उसमें प्रजा के 
कल्याण को भावना होनी चाहिए । उसे प्रयास करना चाहिए कि 
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मेरी श्जा दीन ओर दरिद्र न रहे, वल्कि समर्थ और समरद्ध 
बने । दुराचारी न बने, वल्कि सदाचार के सौरभ से सम्पन्न 
ही । उसे अ्र॒जा के कल्याण के लिए अपने सुख का बलिदान 
करना चाहिए। स्वयं दुःख मेल कर ग्रजा को सुखी बनाने का 
प्रयत्त करना चाहिए | यह उसका कृतेव्य है, उत्तरदायित्व है । 
अगर राजा इसे भत्नी भाँति निभाता है तो वह साहूकार है; 
अगर नहीं निभाता तो वह चोर के अतिरिक्त ओर क्या 
हो सकता है ? 

यहां पर राजा- के सम्बन्ध में जो विचार किया गया है, वही 
राज्याधिकारी के सम्बन्ध में भी समझना चाहिए। 

इसी तरह आपने एक मज़दूर रक्खा। आप उप्तसे: काम 
लेते हैं, किन्तु वह काम करते-करते निगाह चुराकर बातें करने 
लगता है अथवा यह सोच कर कि जिस वेग से में काम कर रहा 
हूँ, इस तरह तो यह काम शीघ्र ही समाप्त हो जायगा, बस वह 
हाथ पेर हिल्लाता हुआ तो दिखाई देता है, किन्तु काम धीरे-धीरे 
करता है। तो जो मजदूर जानबूक कर, बेईमानी से, काम में 
ढिलाई कर रहा है, उसे चोर कहते हैं या साहूकार ? बह काम का 
चोर है, अर्थात्‌ अपने कत्तव्य का चोर है। 

घर में कोई बहिन सशक्त ओर स्वस्थ है; फिर भी समय 
पर रोटी पानी का काम नहीं करती, बच्चों की सफ़ाई का कास 
नहीं करती, ठीक समय पर भाड़ -बुहारी का काम नहीं करती, 
बीमार की सेवा-शुश्रूषा का काम नहीं करती, बूढ़ों को समय 
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पर भोजन बला कर नहीं खिलाती और पड़ी-पड़ी आदस्य में 
समय निकाल देती है, तो जैसे नौकर अपने कत्तेव्य का चोर है, 
उसी प्रकार वह बहन भी अपने कत्तेव्य का पालन न करने के 
कारण चोर है । 

. इसी प्रकार कोई विद्यार्थी घर से बाहर किसी दूसरे नगर में 
पढ़ने गया है। घर वाले सममते हैं. कि वह पढ़ रहा है। वह घर 
से ५०-६०-१०० रुपये प्रति-मास सेंगा लेता है । मगर वह पढ़ता नहीं 
है और मटरगश्तो में रहता है, सिनेमा देख शआता है, दोस्तों 
के साथ होटलों में सेर कर आता है! परीक्षा पास में आगई 
है, पुस्तकों का ढेर है, फिर भी पढ़ने. में जी नहीं लगाता ! ऐसे 


विद्यार्थी को भी चोर कहा जाता है, साहुकार नहीं कहा जा 
सकता | 


विद्यार्थी को पढ़ने का काम मिला है, अपने आपको 
ऊँचा बनाना उसका कत्तेव्य हे। वह स्वयं प्रकाश प्राप्त करले तो 
अंधकार में भटकने वाले दूसरों को भी रोशनो दे सके.। उसके 
सामने यह आदरशे है कि में अच्छा नागरिक बनूँगा और 
दूसरों को भी अच्छा नागरिक वनाऊंगा। में जो प्रकाश प्राप्त 
हे रहा हूँ , वही प्रकाश अपने समाज ओर देश को भी दूँगा। 
में अपने व्यक्तित्व को समृद्ध वनाकर मानव जाति के हित में उसे 
लगा दू'गा। इतना महान्‌ आहदंशे है विद्यार्थियों के सामने। 
सगर वह कास नहीं करता है । अपने उत्तरदायित्व का निर्वाह 
' नहीं करता हे तो, उसके लिए भी आप वही कहेंगे कि वह: 


अं 


प्र 
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का चोर हे । 

एक आदमी स्वस्थ ओर शरीर से हृष्ट-पुष्ट है। उसमें 
इतनी ताकत है कि समय आने पर सेवा में जुट जाय और 
रात-दिन निकाल दे तो भो उसका कुछ भी न विगड़े, शरीर पर 
बुरा प्रभाव न पड़े; फिर भो यदि वह सेवा नहीं करता ओर सेवा 
का अवसर आने पर बहाने-बाजी करके टालमटूल कर जाता हे 
तो वह शक्ति का चोर माना जाता है । 

अभिप्राय यह है कि जिस व्यक्ति ने जो उत्तरदायित्व और 
कत्त व्य अपने ऊपर ओढ़ा है, जिस जिम्मेबरारी को अंगीकार किया 
है, उससे विम्मुख होना, उसे शक्ति भर पूरा न करना और फिर 
भी उसके परित्याग की प्रामाणिक घोषणा न करना, कत्त व्य की 
चोरी है । राजा हो या सज़दूर, साधु हो या श्रावक, शिक्षक हो 
या शिष्य, स्वामी हो या सेवक, स्त्री दो या पुरुष, कोई भी क्‍यों 
न हो, जब तक वह्‌ अपने कृत्त व्य का पालन करता है, तब तक 
वह साहुकार है और जब कच व्य के अ्रति लापरवाही दिखलाता 
है तो चोर की श्रेणी में आजाता है | 

आचार्य जिनदास महत्तर हमारे यहां, जनों में एक बड़े 
दाशनिक हो गए है । उनका साहित्य पढ़ने योग्य हे । जब उनके 
ग्रन्थों का अध्ययन होता है ओर उत्त पर विचार एवं चिन्तन किया 
जाता है तो उन ग्रन्थों में क््म-क्द्स पर एक से एक अनमोल बोल 
लिपिबद्ध हुये दृष्टिगोचर होते हैं । वे महान आचाय हमारे जीवन 
के लिए अम्रत की वर्षा कर गए हैं । उन्होंने एक सुन्दर उल्लेख 
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किया है, जो इस प्रसंग में उपयोगी है । वे कहते हें--कोई साधु 
गोचरो का काम कर रहा है, अध्ययन या उपदेश देने का काम 
कर रहा है, या कुछ दूसरा काम कर रहा है और वह सशक्त 
तथा समथ भी है ओर इस कारण. स्वयं ही काम कर सकता है, 
बतलाया गया है कि उसको स्वयं ही काम करना चाहिये। जब 
दूसरा कोई आवश्यक काम न हो और समय खाली हो तो 
अपने हाथों से ही अपना कतव्य पूरा करना योग्य है । जो काम 
तुमको मिला है उसको तुम समय पर पूरा कर दो। आचाय 
कहते हैं-- 
सँतं वीरियं न निगृहितत्ब । 


रा न न 
संते वीरिये न अरणो आशुइयब्बो 
“आवश्यक 


जिस काम को करने की शक्ति, सामथ्य या वल तुममें 
मोजूद है, उसे छिपाओ मत । उस शक्ति को कोने में मत डालो । 
अगर शक्ति को छिपा लोगे तो, कहां गया है, यह भी एक 
प्रकार की चोरी हे । । 

इसी प्रकार जो काम तुम स्वयं कर सकते हो, उसको करने 
के लिए दूसरों को आदेश मत दो | ऐसा करना अपने दीये का 
तिरस्कार करना है, अपनी शक्ति का अपसान करना हे और 
अपने कतंव्य की चोरी करता है । 

जेनघम जेसा ऊ'चा और विराट धर्म जीवन के समग्र सत्य 
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आन ४. रे 
को सामने लेकर आया है । उसने व्यक्ति समाज, राष्ट्र और 
बेब की भंगलसाधना के लिए जो बहुमूल्य सूत्र श्रदान किये 
है, उनमें दशन की समस्त धाराओं का समावेश हो जाता हे । 
गांधीवाद और सर्वोदियवाद की आधुनिकतम विचारधाराएँ भी 
उसमें सम्मिलित है। हज़ारों वर्षों के पहले की हमारे आचायों 
की वाणी को, जब्र हम आज पढ़ते और सुनते हैं, तो कभी-कभी 
ऐसा जान पड़ने. लगता है, मानों इस युग की गुत्यियों को आज. 
से हज़ारों वर्ष पहले सुल्लका कर रख दिया गया है ! उनकी वाणी 
में जीवन के महान ओर उच्च सभी आदर्श प्रतिबिम्बित होते हैं । 

आचाय जिनदास ने कितने सुन्दर ओर सादे ढंग से कहा है-- 
तू अपनी शक्ति को मत छिपा और जब तेरे शरीर में काम करने 
की शक्ति हे तो दूसरे पर हुक्म मत चला । 

जेसे किसी साधु ने उपवास कर लिया है और दुसरे साधुओं 
ने नहीं किया हे । उनके लिए आह्वार लाना आवश्यक है, तो 
उपवासी साधु शक्ति रहते ऐसा न कहे--'आज आहार तुम ले 
आओ, में उपवास में हूँ ।” 

इस प्रकार जब तक तुम्दारी शक्ति काम दे रही है, दूसरे 
से काम करने को मत कहो। हां, शक्ति न हो तो कह सकते हो । 
शक्ति और जवाबदारी रहते काम न करना चोरी है। हाँ, 
अशक्ति की अवस्था में आज्ञा देना साहूकार का काम हे । 

इसीलिए हमारे आचार्यों ने इस विषय का इतना सूक्म 
विश्लेषण हमारे सामने रक्खा हे कि उसके अन्तर्गत आने से 
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कोई भी भाव छूट नहीं पाया है। तो अब इस प्रकाश में आप संपत्ति 
के सम्बन्ध में विचार कीजिए। किसी के पास घन-सस्पत्ति हैँ । 
बह देख रहा है कि भोंपड़ियां जन रहो हैं, मोंपड़ियों के कलेजे 
जल रहे हैं, बालक; बूढ़े ओर मदहिल्लाए' भूख को कराल ज्वाला 
में भस्म हो रही हैं, फिर भी उसका पाषाण-हृदय द्रवित नहीं 
होता | वह अपनी उस शक्ति को कल्लेजे से लगाए बठा है । 
यही नहीं, बल्कि इस भोषण परिस्थिति से ज्ञाभ उठा कर अपने 
घन की वृद्धि के प्रयास में लगा हे, तो समांज के सामने आज 
ज्वलंत प्रश्न उपत्थित है कि उस धनवान को क्‍या कहा जाय 
उसे चोर न॒ कहें तो क्या कहें ! 

धन भी एक शक्ति है, ताक़त है और अपने आप में एक 
वल है । वह उस शक्ति का उपयोग न अपने लिए करता है, न 
दूमरों के लिए करता हे । क्या वह अपनी शक्ति को नहीं छिपा 
रहा है ? ऐसी स्थिति में उसे चोर क्‍यों नहीं कहा जा सकता ! 

आपको मुँह बोलने के लिए मिला है और आँखें देखने के 
लिए मिली हैं । एक अंधा चला जा रहा है और उसके आगे एक 
गढ़द्या है उस बेचारे को आंखों में प्रकाश नहीं है। अतः वह 
गड़हे को देख नहीं सकता । परन्तु आप खड़े-खड़े देख रहे हैं । 
मुद्द से बोलने की आवश्यकता है और बोलने को मुह आपके 
पास मौजूद है, किन्तु आप उस वक्‍त अपना मुह नहीं खोलते । 
अंधे को गड़हे या कुएं की सूचना नहीं देते--तो अंधा तो गडहे 
या छुए में गिरेगा द्वी; किन्तु आप उससे भी अधिक छिंसा और 
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निदंयता के घोर गड़हे में गिरेंगे । कहा है-- 
जो तू देखे अंध के, आगे है इक कप | 
तो तेशा चप बेठना, है निश्चय अघरूप || 

त्‌ देख रहा है कि अंधे के आगे कप है ओर वह उसकी ओर 
चला जा रहा है, तब भी त चुपवठा रहता है, बोलता नहीं है 
ओर अंधे को उस खतरे से सावधान भी नहीं करता है, तो तेरा 
मोन रहना पाप है ओर देखना भी पाप है। यह आंखों की 
चोरी है कि तू देख रहा हे ओर वह बबांद हो रहा है ! यदि 
उस हालत में भी तू पुरुषार्थ को काम में नहीं लाता है तो अपने 
ज्ञान और दशन की चोरी कर रहा है 

अभिप्राय यह है कि हमें जो तत्व मिले हैं ओर जो भी 
महत्त्वपूर्ण वस्तु सित्री है, उसका ठीक-ठीक उपयोग न करना भो 
शास्त्रों के चिन्तन में चोरी है । 

आपको मन मिला है; किन्तु उसके द्वारा यदि आप सुन्दर 
विचार नहीं करते हैं ओर दिन रात आपका सन कड़े-ककट 
का ढेर बनता जाता है, समाज में से सुन्दर विचार को न 
लेकर आप गंदे विचारों का ही संग्रह करते जाते हैं, तो यह 
मानसिक पाप ओर चोरी है । 

इसी प्रकार हम बुरे दृश्यों से अपनी आंखों को नही' हटाते, 
आंखों का अच्छाई की तरफ़ उपयोग नहीं करते, ठुवाॉसनाओं को 
भड़काने वाली पुस्तकों को पढ़ते हैं और सतशास्त्रों की ओर 
आंख उठा कर भी नही' देखते तो हम आंखों का दुरुपयोग 
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कर रहे हैं। यह भी एक प्रकार की चोरी है । 

यह कान बुरे शब्द और गालियां सुन कर मज़ा लूटने के 
लिए. नहीं हैं, यह अच्छी ओर सुन्दर वाणी सुनने के लिए हैं 
संसार में अनेक महात्मा पुरुष हो गए हैं ओर आज भी मोजूद 
हैं और उनकी दिव्य ओर कल्याणकारिणी वाणी सभी को सुनने 
अथवा पढ़ने के लिये मित्र जाती हे तो, उस पवित्र वाणी की 
सहायता से हम अपने जीवन को पविन्न ओर सात्विक बना 
सकते हैं । सगर जो ऐसा न करके केवल अपावन रूप को देखने 
ओर शब्द को सुनने में ही अपनी आंखों और कानों का उपयोग 
करता है, वह अपनी देखने ओर सुनने को शक्ति का चोर है। 

इसी प्रकार मनुष्य के हाथ, पर और दूसरे अज्भोपांग, दूसरों 
को कुछ देने के लिए हैं, न कि दूसरों से कुछ छीनने के लिए । 
अगर कोई छोनने में उनका इस्तेमाल करता है तो वह चोर 
हो जाता है । 

इन तमाम बातों को एक साथ समेट कर अगर कहा जाय 
तो यही कहा जा सकता है कि मनुष्य को शरीर, इन्द्रियाँ, धन, 
वेभव ओर सोचने-विचारने के लिए मन आदि-आदि जो भो 
सम्पत्ति मिली है, उसको उसका उपयोग जीवन को #ँचा, 
मंगलमय ओर पवित्र बनाने के लिए ही करना चाहिए । इसके 
विरुद्ध जो अपनी शक्ति को, सम्पत्ति को या शरीर को अथवा 
किसी भी अन्य वस्तु को ग्रल्षत कामों में लगाता है ओर अच्छे 
फार्मा में उनका उपयोग नहीं करता, वह अपने मनुध्यत्व की 
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चोरी करता है | वह अपनी उक्त वस्तुओं का ठीक-ठीक-डफ्योग 
न करने के कारण, समाज सें ऐसा जीवन लेकर चल रहा है, 
जिसे हम गंदा या निकम्मा ज़ीवन कहते हें। जब समाज में 
इस गअकार का जीवन यापन करने वाले लोगों की प्रचुरता हो 
जाती है, तो वह समाज बबांद हो जाता है, और एक दिन 
रसातल को चला जाता है 

तो हमारे कहने का अभिप्राय यह है कि दूसरे की धन- 
सम्पत्ति छीनना या चुरा लेना तो चोरी है ही, किन्तु ठीक 
समय पर अपनी सम्पत्ति का सदुपयोग न करना भी चोरी ही है । 
अतएव जो अपने धन-वैमव का, अपने शरीर ओर मन का 
ओर अपनी इन्द्रियों आदि का उचित उपयोग नहीं करते, वे 
सब भगवान महावीर के अध्यात्म की भाषा में चोर हैं। 
गहराई में उतरकर इस चोरी को हमें समझना ही चाहिए । 

कल्पना कीजिये, एक आदमी घर से निकलता है और 
जब निकलता है तो दो-चार बच्चे उसके साथ हो लेते हैं। वह 
हलवाई की दूकान पर पहुँचता है ओर ताज़ा मिठाई देख कर 
ललचा जाता है। मिठाई खरीदने की बात सोचता है | मगर 
उसे ख्याल आता है कि इस समय खरीदू गा तो इन बच्चों को 
भी. इस मिठाई में से हिस्सा देना होगा। ये शैतान जो साथ में 
हो लिए हैं। इन देवताओं .की पूजा न करूँगा तो ठीक न रहेगा 
ओर फिर वह बालकों. से कहता हे--ठुम चले जाओ, अभी 
मिठाई नहीं लेंगे। मिठाई अच्छी नहीं है !! ओर जब बालक 
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चले जाते हैं तो वह आसन जमाकर बेठ जाता है. ओर मिठाई 
खरीद कर खा लेता है । 

तो, में पूछता हैँ आपसे कि वह मनुष्य जो मिठाई खा रहा 
है--क्या वह साहकारी से खा रहा है या चोरी से । 

वह कहेगा, जेब से पेसे देकर मिठाई ली है, फिर चोरी 
केसे हुई ? आज हमारी जो भाषा है ओर सोचने-विचारने 
का ढंग है, उसके अनुसार वह चोरी नहीं समझी जाती ! 

अगर उस आदमी ने मिठाई हलवाई की नज़र बचाकर 
लेली होती तो वह चोरी कहलातो; मगर क्योंकि उसने हलवाई 
को तो उस मिठाई के पेसे दिये हैं, साधारण रूप में इसीलिए 
बह चोरी नहीं है, लेकिन क्ष्योंकि वह उन अबोध बच्चों को 
नज़र बचाकर उस मिठाई को खा रहा है, इसलिये वह चोर 
नहीं है तो क्‍या साहकार है? क्‍या उसने उन बच्चों के 
अधिकार को चोरी नहीं को है । ओर क्योंकि उसकी उस चोरी 
का कुप्रभाव॒ उन बच्चों पर पड़ा है, इसलिये वह तो ओर भी 
बड़ी चोरी हुई । 

अतः इस प्रकार की चोरी का दुष्पंरिणाम वहीं तक सोमित . 
नहीं रहता। वह कभी-कभी व्यापक अनथ उत्पन्न करता है। 
क्योंकि, वह आदमी उन बच्चों को टरकाकर मिठाई खा रहा 
है ओर उनमें से कोई एक बालक अचानक फिर वहाँ पहुँच 
जाय ओर उसे मिठाई खाते देख ले तो क्‍या उस बालक के 
दिल में, उस आदमी के प्रति, जिंदगी भर के लिए अविश्वास 
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को गहरी जड़ नहीं जम जायेगी ? उसके ग्रति बालक के सहज: 
विश्वास को चोट नहीं पहुँचेगी ? बालक के हृदय में उसके प्रति . 
जो ग्रेम और आदर की भावना है, वह अज्षुण्ण बनी रहेगी ! 
क्या बालक सब के प्रति अविश्वासशील नहीं बन जायगा ? 
ओर फिर जब बह बालक बड़ा होगा तो कया अपने से छोटों 
को इसी प्रकार का चकमा नहीं देगा ? वह भूँठ बोलने ओर 
छुल-कपट करने की शिक्षा नहीं ग्रहण करेगा ? उसे स्वार्थ- 
परायणता का.पाठ सीखने को नहीं मिलेगा ! 

यों चुपके-चुपके मिठाई खा लेना एक साधारणु-सी बात 
मालूम होती है, मगर उसके कार्य-कारण भाव की परम्परा पर 
विचार किया जाय तो वह बहुत गंभीर बुराई प्रतीत होगी । 
यह छोटो-छोटी जान पड़ने वाली चोरियाँ आज समाज को 
जला रही हैं। एक डाकू थोड़ी देर तक आतंक पेदा करके कहीं 
विज्ञीन हो जाता है, मगर यह चोरियाँ उससे भी अधिक 
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भयंकर कार्य कर रही हैं और समाज को गइरे गत॑ में 
गिरा रही हैं । 

भोजन के विषय में, शास्त्र में, साधुओं के लिए, एक बड़ी 
सुन्दर बात बतलाई है। सहमसोगी साधु साथ-साथ भोजन करने 
के लिए बेठे हैं। लाया हुआ भोजन बॉटा जा रहा है। बाँटने 
' बाले के लिए यह आदेश है कि वह पहले अपने लिए भोजन 
न रख ले, किन्तु दूसरों को देने के वाद जो बचे, वह अपने लिए. 
रकक्‍खे ! इसी प्रकार यह नहीं कि दूसरों को साधारण चीजें बॉट 
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दे और अपने लिए अच्छी चीज़ रख ले ! अगर. बॉटने वाला 
इस नियम का पालन नहीं करता ओर अपने ,लिए अच्छी- 
अच्छी चीजें बचा कर रख लेता है, तो वह चोर है ! 

और जो साधु एक ही पात्र में भोजन करने वाले हैं, उन्हें 
चाहिए कि वे हमेशा. की गति से ही भोजन करें। अच्छी चीज़ 
देख 'कर जल्दी-जल्दी हाथ मारना भी चोरी है । 

उपयु क्त ये बातें कितनी साधारण हें, सगर उनका प्रभाव 
जीवन में कितनी दूर तक पहुँचता हे--इसीलिए जीवन .को 
पवित्र ओर उच्च बनाने के लिए इन साधारण-सी बातों को 
ध्यान में रखना परस आवश्यक हे--क्योंकि इनका साम्राज्य 
बहुत विशाल है । 

हमारे जीवन में, वास्तव में जोहरी की तराजू चाहिए । 
माली की तराजू वहाँ काम नहीं देती | माली की तराजू पर 
थोड़ी शाक-भाजी डाज्ञी या न डाली, इस -बात का कुछ विशेष 
प्रभाव नहीं पड़ता, उससे ज्यादा लाभ या हानि नहीं होती | 
किन्तु उसी तराजू से अगर जोहरी तोलने लगे तो कितनी हानि 
होगी ? वहाँ तो रत्ती-रत्ती ओर माशे-माशे का हिसाव है । तो, 
हमें अपने जीवन को जोहरी की तराजू से तोलना है, न कि 
माली की तराजू से ! 

सान लीजिए, कोई साधु ज्ञानी ओर विचारक है, उसका 
मस्तिष्क उतर है, ओर उसमें न जाने कितने आचार्यो' के 
चिन्तत और विचार भरे पड़े हैं। उसने भगवान महावीर की 
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वाणी को अहरण किया है | लेकिन इस योग्य होने पर भी यदि 
वह दूसरों को वह सन्देश नहीं देता है, तो यह भी चोरी का 
एक रूप है या नद्दीं- सोचना यह है। | 
हमारे पास ज्ञान का जो संग्रह है हमने शास्त्रों से ओर 
आचार्यों की वाणी से उसे ले लिया है| वह हमारी अपनी 
चीज़ नहीं है । उस ज्ञान के लिए हम उन आचार्यो' के ऋणी हैं। 
उस ऋण को चुकाने का एक ही तरीक़ा है कि जब कोई स॒पात्र 
जिज्ञासु हमारे सामने आये तो हम उस ज्ञान को देने में अपना 
अहोभाग्य समझे । अगर कोई ऐसा नहीं करता, ज्ञान का आदान 
तो करता है, मगर अ्दान नहीं करता तो वह ज्ञान का चोर है । 
मुंके एक बड़े मुनि के सम्बन्ध में मालूम है। एक बार प्रवचन 


करते समय उन्होंने प्रसंगवश उद्‌-भाषा को एक शेर पढ़ी । 
'जन्हीं दिनों एक दूसरे मुनि वक्‍ता बनने की तेयारी कर रहे थे । 
ओर उसी सभा में वह भो.बठे थे। आप जानते हैं कि सभी 


लोग अपनी अयनी रुचि के अनुरूप सामग्री जुटाने के लिए 


'हाथ-पेर फेल्ाते हैं । तो उन्होंने उन बड़े मुनि से कहा --म्रुनिजी, 


वह शेर मुझे पसन्द आई और उपयोगी जान पड़ो, अगर उसे 
मुमे लिखा सके तो बड़ी कपा हो ।? 

. बड़े मुनि बोले--कौन-सा शेर ! मेरे तो ध्यान में नहीं है.। 
यहाँ तो सेकड़ों शेर आते हैं. ओर चले जाते हैं । और भैया ! 
बात ऐसी है कि में जब व्याख्यान. देना आरम्भ करता हूँ, तभी 
शेर याद आते हैं, नहीं तो नहीं आते हैं । 
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यह सुनकर मुझे हँसी आ गई । मेंने उस छोटे मुनि से 
कहा--भिया, ये तो भीख माँगने वाले हैं, भीख देने वाले नहीं हैं ! 

व्याख्यान में अपनी कल्पनाएँ धारा-प्रवाह के रूप में चलती 
हैं। संभव है, बाद में उनका स्मरण रहे अथवा न भी रहे, मगर 
जो चीज बसी-बनाई है, जो कहीं से लो गई है, लाई गई है; और 
लाई गई है तो उसकी -स्वति भी होनी चाहिए। ओर स्घति 
रहती भी है; मगर न जाने, देते वक्त मन क्‍यों कॉपता है । 

एक मारवाड़ी सन्त ने कहा है :-- 

भीख मांह से भीख दे तो पुएय मोटा होय रैे। 

जो भीख तूने प्राप्त की. है, उसमें से देने की शक्ति होना 
बड़ो बात है ओर देना बड़ा सत्कर्म है | 

सार यह है कि जो प्राप्त ज्ञान दूसरों को देने के लिए तेयार 
नहीं रहता, वह ज्ञान के मागे को अवरुद्ध कर रहा है । परम्परा 
से चले आते ज्ञान के प्रवाह को सुखा डालने का प्रयत्न 
कर रहा है। भगवान्‌ महावीर ने तो कहा है कि योग्य अधिकारी 
मिले, पात्र सिले और फिर भी जो अपने संचित ज्ञान को अपेण 
न करे तो वह ज्ञान का चोर है ओर वह ज्ञानावरणीय कर्म का 
वन्‍्ध करता है। इसका अथे यह है कि उसे आज जो शक्ति प्राप्त 
है, वह फिर नहीं मिलेगी । सिद्धान्त के नाते यह ठीक ही है। 
जो चोर होगा वह साहूकार नहीं होगा। चोर और साहूकार में 
एक प्रकार से विरोध है । कोई कितना ही ज्ञान प्राप्त करले 
अथवा धन जोड़ ले, किन्तु यदि उसकी चोरी कर रहा है तो, 
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इस जन्म में नहीं तो क्‍या हुआ, अगले जन्म में तो निश्चय 
ही उसे उससे वंचित होना पड़ेगा । 

एक हाथ को महीने भर तक थों ही रहने दिया जाय और 
उससे कोई हरकत न की जाय तो फिर उसमें हल-चल नहीं 
होंगी । वह हड़ियों का ढाँचा-सात्र रह जायगा । जेसे शरीर 
का यह हाल है कि कास न करने से वह भूठा पड़ जाता है, 
यानी काम करने से इन्क्रार कर देता है, उसी प्रकार तुम्हें जो 
शक्ति मिल्री है, उसका उपयोग नहीं करोगे, यथा अवसर सक्रिय 
न रहोगे तो वह शक्ति भी क्ूठी पड़ जायगी ओर अगले जन्म 
में फिर वह मिलने वाली नहीं है । 

इस चिन्तन को ध्यान में रखकर हमें अपने कत्त व्य को 
ठीक समय पर अदा करना हे ओर अपनो शक्तियों का 
सदठ॒पयोग करना है । जो धनपति है, उसे अपने धन का समाज के 
हित के लिए सद॒पयोग करना होगा ओर जो ज्ञानवान्‌ है उसे 
दूसरों को ज्ञान देना होगा। जो समाज-सेवक हैं, उन्हें अवसर 
आने पर समाज की सेवा करनी ही चाहिए | 

जीवनक्षेत्र में अनेक शक्तियाँ हैं, एक ही शक्ति नहीं है । 
अतएव कोई यह न सममे कि में पढ़ा लिखा नहीं हूँ, धनवान्‌ 
भी नहीं हूँ, तो क्‍या करूँ ? में कर ही क्या सकता हूँ ? मेरी 
शक्ति ही क्‍या है? बहुत वार ऐसी ही भावनाएँ व्यक्त को 
जाती हैं |और बहुत लोग अपने को दीन, हीन और 
असमर्थ मान कर निराश हो जाते हैं। सेवा की भावना 
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रखते हुए भी सेवा नहीं करते | मगर ऐसा सोचना योग्य नहीं 
है। कीन ऐसा मनुष्य है इस संसार में, जिसे समस्त शक्तियां 
प्राप्त हों? प्रायः धनवान , ज्ञानवान्‌ नहीं होते ओर ज्ञानवान, 
धनवान नहीं होते। सभी धनवान ओर ज्ञानवांच शारीरिक शक्ति 
से सम्पन्न नहीं होते | किन्तु कीन ऐसा मलुष्य है इस संसार 
में, जिसे एक भी शक्ति प्राप्त न हो ? प्रत्येक मनुष्य में कोई 
नकोई शक्ति तो होती ही है। शक्ति के अभांव में तो जीवन 
क्रायम ही नहीं रह सकता। अतएव जो जीवित है, उसमें कोई 
न कोई शक्ति भी अवश्य है ।और ऐसी स्थिति में निराशा 
की क्‍या बात है ? तुम्हारे पास धन की शक्ति नहीं है तो न सही, 
विद्या की शक्ति नहीं है तो कोई चिन्ता नहीं, शरीर तो तुम्हारा 
शक्तिमान है? तुम्हें अगर शक्तिशाली शरीर नसीब हुआ है 
तो यह भी तुम्हारी एक बड़ी भारी शक्ति हे! इस शक्ति के 
द्वारा तुम समाज की सेवा कर सकते हो-समाज के काम आ 
सकते हो | फिर चिन्ता क्‍यों करते हो ? 

कदाचित्‌ तुम्हें सशक्त शरीर भी नहीं मित्रा हे, तो भी 
निराश मत होओ । शरीर से भी बड़ी विराट ओर व्यापक 
शक्ति तुम्हें मनन के रूप में मिल्री है । मन से तुम दूसरों के 
कल्याण की कामना कर सकते हो । इसी प्रकार वचन के द्वारा 
भी समाजसेवा के अनेक काये किए जा सकते है। अपने पवित्र 
व्यवहार ओर शुद्ध आचरण के द्वारा भी समाज के समत्त 
सूदणीय आदर उपस्थित करके सेवा कर सकते हो । 
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अभिप्राय यह है कि अगर आप सेवा न करने का कोई 
बहाना ही खोजते हैं, तव तो आप चोरी कर रहे हैं, और यदि 
आपके अन्तःकरण में सचमुच ही सेवाभाव का उदय हुआ 
है, तो आपके पास जो भी शक्ति है, उसी का सदुपयोग करो | 
अपनी शक्तियों का अपलाप न करो, बल्कि समस्त शक्तियों 
को, जो तुम्हें प्राप्त हैं, दूसरों के लिए अयुक्त करो । 

सत सममभो कि दूसरों के हिताथ अपनी शक्तियों का व्यय 
करने से तुम शक्तिहीन हों जाओगे । जब तुम मुक्त मन से 
अपने आपको जनता के श्रेयस के लिए अर्पित कर दोगे, तब 
देखोगे कि तुम्हारी एक-एक शक्ति सौ-सो रूप ग्रहण कर रही 
है | तुम शक्तिहीन नहीं, अधिक शक्तिमान्‌ बन रहे हो, तुम्हारी 
शक्तियों का हास नहीं, विकास हो रहा है। वह हज़ार ओर 
लाख गुना होकर तुम्हारे सामने आ रही है । 

भगवान महावीर का पथ संकी् नहीं है। उस पर चलने 
के लिए न श्रीमन्‍्त होना आवश्यक हे ओर न पण्डित होना 
ही अनिवार्य है। वह जेसे श्रीमन्‍्तों और परिडतों के लिए हे, 
बेसे ही, बल्कि उससे भी ज्यादा, अकिंचनों के लिए भी है | 

भगवान्‌ ने इसीलिए तो नौ पुण्य बतलाये हैं। एक भूखा 
आपके. सामने आता है अथवा एक प्यासा आपके पास आता 
है । आप उसे भोजन और पानी दे देते हैं तो आप पुण्य का 
उपारजन करते हैं। कोई नंगा और उघाड़ा है और उसका तन 


ढेंकने के लिए आपकी सन्दूक में से एक वस्त्र बाहर आता है 
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तो भी आप पुण्य कमाते हैं और अपने लिए स्वर्ग का द्वार 
खोलते हैं। इस प्रकार अनेक पुण्य बतलाने के बाद गहराई में 
उतर कर भगवान बोले--संभव है, कोई ऐसी स्थिति में हो कि 
अन्न, वस्त्र आदि का दान न कर सकता हो, स्वयं इनके 
अभाव में पीड़ित हो, तो बह पुण्य कैसे कर सकेगा ? अन्न ओर 
वस्त्र आदि का दाता तो इन्हें देकर पुण्य कमा लेगा, पर इन 
चीज़ों को लेने वाला दरिद्र किस प्रकार पुण्य उपाजन कर सकेगा । 
क्या उसके लिए पुण्य का द्वार बन्द है? नहीं, पुण्य का द्वार 
हरेक के लिए और हरेक परिस्थिति में खुला है। जिसके पास 
ओर कुछ भी देने को नहीं है, उसके पास भी आखिर शरीर तो है 
ही ओर वह शरोर के द्वारा ही पुण्य का उपाजन कर सकता है। 
घच्चा चलते-चलते ठोकर खा गया है तो उसे उठा दो । अन्धे को 
साग बतला दो | किसी वीमार की सेवा करने के लिए कोई 
नहीं है तो आत्मीय जन समझ कर उसको सेवा कर दो। यह 
फाय-पुण्य है। मनुष्य का शरीर शक्ति का भंडार है, अगर 
सेवा के लिए उसका उपयोग किया गया तो यह भी बड़ा भारी 
पुण्य है । 

बचन के विपय में पहले कहा जा चुका है। ओर कुछ भी 
न बन पड़े तो जीम से गुणी जनों की प्रशंसा ही कर दो। 
पुण्यात्माओं की प्रशंसा करना भी पुण्योपाजेन का एक द्वार 
“एक पुण्य है। अतणव जो पुण्यकाये कर रहे हैं, उनका 
शुशगान करो। तुम्दारे प्रशंसा-वचन उसको आगे बढ़ने के 


(४ 
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लिए ग्रेरणा ही देंगे । यह भो पुण्य का काम है | कहा है--- 
बचने का दर्रिद्रता ? 

बोलने में कपणता क्‍यों करते हो ? प्रशंसा का एक वचन 
वोल दिया तो क्या खजाना खाली हो जायगा ? 

ओर फिर तुम्हें मन भी प्राप्त है। मन में शुभ भावनाएँ 
ओर पवित्र संकल्प करों और बार-बार प्रभु के चरणों में 
ग्राथना करो--. 
तनन्‍्मे मन: शिवसंकल्पमस्तु । 

प्रभो ! मेरे मन में मंगलसये संकल्प ही जांगृत रहें । 

इस ग्रकार जेनध्म द्रव्य ओर भाव दोनों में ही चल रहा है | 
अतएवं जिसके पास स्थूत्रशक्ति है, वह भी समाजसेवा कर 
सकता है ओर जिसके पास वह नहीं हे वह भी सेवा कर 
सकता है। 

तो, सेवा का द्वार सभी के लिए उम्मरुक्त है। फिर भी जो 
अपनी शक्ति का उपयोग नहीं करता या ग़त्नत उपयोग करता 
है, वह ज्ञानियों की दृष्टि में अपनी शक्ति की चोरी करता है। 
जो इस प्रकार की चोरी से भी बचेंगे, वही वास्तव में अपनी 
आत्मा का उत्थान ओर कल्याण करेंगे। 


व्यावर, | 
२३-१०-४० । 


विविध प्रश्न 

अहिंसा ओर सत्य के पश्चात्‌ अचोयबत्रत भी एक बहुत 
महत्त्वपूर्ण भरत है। अचोयत्रत एक प्रकार से अहिंसा ओर सत्य 
की कसौटी है | अतएव उस पर भी सावधानी के साथ गंभीर 
तथा तलस्पर्शी विचार करना आवश्यक है । 

अस्तेय का व्यवहार पक्ष भी वड़ा प्रवल्न है। वह मानव जीवन 
के प्रत्येक व्यवहार क्षेत्र में साधना की अपेक्ता रखता है | अतएव्‌ 
उसका प्रधान क्षेत्र वहीं है जहाँ मनुष्य दुकानदारी करता है या 
ऑफिस में काम करता है या जीवन-निर्वाह्‌ के लिए अन्यत्र 
कोई काम करता है | इस प्रकार अहिंसां और सत्य जीवन में 
अचतरित हुए हैँ या नहीं, इस तथ्य की परीक्षा जीवनव्यवहार 
में हो दोती है ओर उनकी परीक्षा की कसोटी अस्तेय है । जिसका 
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जीवन व्यवहार अस्तेयपूवक चल रहा है, समझा जा सकता है 
कि उसके जीवन में अहिंसा भी आगई है और सत्य भी आ 
गया है | इसके विरुद्ध जिस व्यक्ति के जीवन व्यवहार में अस्तेय 
नहीं है, जो चोरी करके, छत्न-कपट और वेईमानी करके, दूसरों 
को ठग करके ओर दूसरों के हित की सबंधा उपेतज्ञा करके अपनो 
आजीविका चला रहा है, मानना पड़ेगा कि उसके जीवन में 
अहिंसा ओर सत्य का आविभाव नहीं हुआ है। 

जन धर्म जीवन के सम्बन्ध में एक बहुत महत्त्वपूर्ण बात 
कह रहा है वह यह कि कया अहिंसा और क्‍या सत्य, जो भो 
साधना के अंग हैं, वे केवल घड़ी दो घड़ी के लिए नहीं हें । 
अथात्‌ यह नहीं कि किसी विशिष्ट काल में ओर किसी विशेष 
क्षेत्र में उनका पालन या आराधन कर लिया ओर छूड्टी पा ली ! 
शेष ज़िन्दगी में उन्का कोई स्थान नहीं हे ! 

जेनधर्म यही कहता है कि मनुष्य जहाँ कहीं भी है, जेसी 
भी स्थिति में है, वहीं उसे अहिंसा और सत्य की साधना करनी 
है | फलतः वह जहाँ कहीं भी जीवन व्यवहार के संघषे में लगा 
है वहीं उनका पालन कर सकता है। 

जो मनुष्य अचौयब्रत को ग्रहण कर लेता है, चोरी को 
छोड़ देता है उसके जीवन में अहिंसा ओर सत्य का रूप अपने 
आप शुद्ध होने लगता है| क्‍योंकि जब किसी भी तरह से अपना 
उल्लू सीधा नहीं करना है ओर धोखा देकर नहीं कमाना है, 
तो हिंसा और अखसत्य अपने आप ढीले पड़ जाएँगे। वहाँ 
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ऋरता या छलछाँद का दुर्भाव केसे रह सकता है ! 

इसीलिए इस अस्तेय त्रत को भी उतना ही महत्त्व दिया गया 
है, जितना कि अहिंसा और सत्य के ब्रत को | अहिंसा और 
सत्य व्रत की रक्षा अचोरयंत्रत के द्वारा ही हो सकती है । यदि 
मनुष्य ईमानदार है, जेसी वस्तु है उसका उसी रूप में व्यवहार 
करता है, ज्यादा नक़ा लेकर दूसरे का गल्ला नहीं काटता है, 
ओर प्रमाणिकता पूबक दूसरे सभी काम भी करता है, अथांत्‌ 
सावधानी के साथ अचोयेब्रत का पालन करता हे तो उसके 
अहिंसा ओर सत्य ब्रत भी सुरक्षित हो जाते हैं । 

इसलिए प्रश्न॒ यह नहीं है कि मेंने यह सब सुना दिया ओर 
आप सबने वह सब कुछ सुन लिया, वस सब काम पूरा हो गया । 
वात तो वास्तव में यह है कि जब तक आप जीवन में इस व्रत 
का उपयोग नहीं करेंगे | तब तक अपने जीवन को प्रगति के पथ 
पर नहीं डाल सकेंगे । जीवन में महत्ता प्राप्त नहीं कर सकेंगे । 

पहले की तरह आज़ भी विचारकों के कुछ प्रश्न हमारे 
सामने हैं । व्याख्यान, व्याख्यान हैं, रिकार्ड वजना नहीं । 
रिकार्ड एक बार चढ़ा दिया तो अविराम गति से वज्ञता रहता 
है। उसको बीच में रोकता चाहें और कहें कि ज़रा 5हरो,. 
हमें विचार करना है, तो वह ठहरेगा नहीं। में रिकाडे की तरह: 
व्याख्यान नहीं देना चाहता कि बजता रहूँ , लगातार बोलता ही 
जाऊं और बीच में कोई पूछने जेसी बात आ जाय तो वस 
खेज खत्म हो जाय ! व्याख्यान का उदेश्य यही है कि हमें 
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प्रत्येक टॉपिक पर, हरेक मुद्दे पर विचार और चिन्तन करना 
चाहिए। यही चीज़ व्याख्यान कहलाती है | अतणव अस्तेय के 
सम्बन्ध में, हमारे सामने जो प्रश्न प्रस्तुत हुए हैं, उत्त पर भी 
आज हमें विचार कर लेना चाहिये | 
पहला अश्न है--कोई मनुष्य वृकान करता है ओर उस 

हालत में दूसरी दूकान से या किसान के घर से माल लाता है | 
तो ज्यादा तोत्त कर ले आता है, डंडी मारता है ओर जितने 
मात्र के पेसे देता है, उससे अधिक माल तोल कर ले आता है। 

दूसरा मनुष्य वह है कि जिसके यहाँ कोई ग्राहक जाता हे 
तो वह कम तोल देता है। मतलब यह है कि भाहक ने जितने 
माल के पेसे दिये हैं, उसे उतना माल मिलना चाहिए, परन्तु 
वह उससे कम देता है। वह वायदा करता है कि इस भाव में 
दूंगा; और जब देता है तो कम तोलता है । 

तीसरा आदमी बाँठट भी खोटे रखता है । देने के लिए दूसरे 
और लेने के लिए दूसरे रख छोड़ता है। देते समय छोटे ओर 
घिसे हुए बांदों का उपयोग करता है और लेते समय बड़े ओर 
भारी बाँटों का उपयोग करता है। इसी प्रकार नाप भी छोटे- 
बड़े रखता है । 

चौथा मनुष्य है जो रात्रि में, शलती से आये हुए जाली 
सिक्कों को अनजान बच्चों या बहिनों में चला देता है | 

पाँचवा आदमी व्लेक मार्केट” करता है | 

छठा मनुष्य एक बड़ा स्ट्रेवाज़ है। वह अपनी पूँजी के 
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बल से वाज़ार के भावों को एकदम घटा-बढ़ा देता है। वह 
एकदम खरीदता जाता है और भाव बढ़ा देता है ओर फिर 
वेचते-वेचते भाव को गिरा देता है ओर बाज़ार में उथल्न-पुथत् 
मचा देता है ओर हज़ारों छोटे व्यापारियों की ज़िन्दगी को ख़त्म 
कर देता है। यहाँ ( व्यावर में ) तो इतना ज्यादा असर नहीं 
पड़ता है, किन्तु वम्बइ ओर कलकत्ता जेसे बड़े शहरों में बड़े-बड़े 
सटोरिये ऐसा ही किया करते हैं । 

प्रश्न यह है कि इन सब रूपों में चोरी समझी जाय या 
नहीं ? चोरी का स्वरूप अदत्तादान बतलाया गया है, अर्थात्‌ 
किसी की वस्तु उप्तके दिए बिना ले लेना चोरी है। ओर ऊपर 
जो रूप बतलाये गये हैं, उनमें साधारणतया इस प्रकार का 
आदान समझ में नहीं आता । अतएव स्वभावतः बहुत लोगों 
के सन में यह आशंका उत्पन्न होती हे कि 
सममभा ज्ञाय या नहीं ! 

मगर जहाँ तक जेनशास्त्रों का सम्बन्ध हे ओर उनकी 
जानकारी का प्रश्न है, यह सब रूप चोरी के ही अन्तर्गत हैं। 
जैन शास्त्रों में स्पष्ट कहा हे :-- 

'सेनग्रयीय-तदाह्तादान-विरुद्धराज्यातिकम-ही नाधिकमानो नया न- 
प्रतिरूपक व्यवहाराः |? 


कप 
हुई 


इन्ह अदत्तादान 


“-तत्त्वाथंसत्र । 
' अथधातू चोर को चोरी करने का उपाय वतलाना, चोर 
द्ारा चुराइ हुई चीज़ को प्रहय करना, राजकीय मयांदा का 
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उल्लंघन करना, छोटे-बड़े नाप-तोल रखना - ओर मित्राबट करके 
व्यापार करना या अच्छी चीज़ की वानगी दिखाकर बुरी चीज़ 
दे देना, यह सब अस्तेय व्रत के अतिचार हैं; अर्थात्‌ एक प्रकार 
की चोरी हैं | 

यहाँ एक वात ध्यान में रखनी हे। प्रत्येक ब्रत के हमारे 
यहाँ पाँच-पाँच अतिचार 'बतलाये गये हैं, किन्तु इसका यह अथ 
नहीं कि अतिचार पाँच ही होते हें ओर पाँच से ज्यादा नहीं 
हो सकते । पांच को संख्या तो मात्र उपलक्षण है । 

उपलक्षण तो आप सममते हैं ? एक आदमी कठोरे सें दूध 
रखकर किसी काम से अन्यत्र जा रहा हे । वह वहीं के बे हुए 
दूसरे साथी को कह जाता हे--देखना भाई, में अभी आता हूँ ; 
बिल्ली आकर दूध नपी जाए। इतना कह कर वह आदमो 
चला जाता है | उसके चले जाने के बाद बिल्ली तो नहीं, पर 
कुत्ता आता है और दूध की ओर लपऊऋता है। अब आप सोच 
कि द्ध के पास बेठा हुआ मनुष्य उस कुत्ते को रोकेगा या नहीं 
स्मरण रखना है कि दूध वाले ने, जाते समय, बिल्ली का नाम 
लेकर दूध की रखवाली रखने की बात कही थी । उसने कुत्ते से 
बचाने को नहीं कहा था | तब वह मनुष्य दूध की रक्षा के लिए 
कुत्ते को भगाये या नहीं ? प्रश्न दूध का है और इसलिए कठिन 
नहीं है। आप समझ जाएँगे ओर कहेंगे कि कहने वाले ने भले 
“बिल्ली? कहा हो, पर उसका आशय तो कुत्ते से भी बचाने का 
है। दूध को ज्ञति पहुँचाने वाले, विगाड़ने वाले जितने भी जीव 
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अन्तु हैं, उन संव का समावेश बिल्ली? में हो गया है | 

तो बस, इसी को कहते हे उपलक्षण | बात भले ही एक कहो 
गई हो, परन्तु जहाँ उसके समान ओऔर-ओर बातों का भी म्रहण 
होता है, वह उपलक्षण कहलाता है | 

त्रतों के पाँच-पाँच अतिचार भो उपलक्षण हैं । उसमें से 
प्रत्येक अतिचार में अनेक तत्‌ सदश बातों का समावेश होता है | 
अत्तरध जो व्यवहार साक्षात्‌ अदत्तादान-रूप नहों और जिस 
का उतलेख उसके पाँच अतिचारों में न हो, वह भी अगर अस्तेय 
न्रत की भावना के प्रतिकूत्न है, उसमें अग्रामाणिकता ओर 
धेइमानी है, तो वह अदततादान में ही गिना जायगा । 

उदाहरण के लिए ्लेक मार्केट! को ही ले लीजिए । ब्लेक 
मार्केट इस युग की देन, है। प्राचीन युग में वह नहीं होता था। 
अतएब अदत्तादान के अतिचारों में उसका साज्ञात्‌ उल्लेख 
नहीं है, फिर भी है तो वह चोरी ही । जेनशास्त्रों से अनभिज्ञ 
ज्ञोग भी उसे चोर बाज़ार? ही कहते हैं। यदि यह अतिचार 
उपलक्तणशुरूप न साने जाएँ तो “ब्लेक सार्केट”ः को हम चोरी 
में शुमार नहीं कर सकते ओर तब क्या उसे साहकारी का 
घंधा मानेंगे ! जिसे सारो दुनिया चोरी का धंधा कहती है, उसे 
हम साहूकारों का धंधा मानेंगे तो गज़ब हो ज्ञायगा ! यह तो 
जैनधर्स पर अमिट कलंक होगा | 

हाँ, तो ऊपर बतलाये हुए रूपों में चोरी है, इस कथन में 
किसी को विवाद और संशय नहीं होना चाहिए | अत्तेय त्रत 
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सम्बन्धी अतिचारों के वर्णन में. उल्लेख है कि भाव किसी और 
वस्तु का किया है और बेची कुछ ओर हो वस्तु है तो यह चोरों 
की दृष्टि है, अतः यह व्यवहार चोरी में ही शामिल है । 

अनजान में जो चीज़ हो जाती है, वह तो दूसरी बात है, 
किन्तु जान-बूक कर, दूसरे को धोखा देकर जो कमाई की जा 
रही है, वह जैनधमर्म की दृष्टि में चोरी ही मानी जाती है । 

चोरी के सन्बन्ध में दूसरा प्रश्न भी बड़ा महत्त्वपूण है | श्रावक 
स्थूल चोरी का त्याग करता है, पर स्थूज्र चोरी किसे समझा 
जाय ओर सूक्ष्म चोरी किते कहा जाय ? आम तौर पर श्रावक 
के लिए त्याज्य स्थूत्त चोरी को व्याख्या यह समभी जाती है 
कि जिसे 'राज दन्डे ओर लोक माँडे' वही स्थूत्न चोरो है । 

में समझता हूं, जिस चोरी को राज्य अपराध सममता है 
और लोग निन्दनीय सममते हैं, वह तो स्थूल्न चोरी हे ही, 
किन्तु इतना कहना ही पर्याप्त नहीं हैं। आजकज्ञ के बाज़ार 
में ओर व्यवहांर में ऐसी चीजें चजञ्ञ रही हैं, जिनके लिए राजा 
दंड भी नहीं देता ओर जिनकी सवंसाधारण लोग निनन्‍्दा भी 
नहीं करते ' फिर भी उन्हें सूह्म चोरी नहीं कह सकते । 

बाज़ार के भावों को ऊँचा-नीचा कर देना ओर हज़ारों 
का शोषण करके अपना पेट भर लेना, क्या स्थूल् चोरी नहीं 
है ? इससे हज़ारों छोटे-छोटे सटोरिये मारे जाते हैं और एक बड़ा 
सटोरिया लाखों एकद्म समेट लेता हे ! यह स्थिति होने पर भी 
उसे न राजा दण्ड देता है और न चोर के रूप में समाज ही उसे 
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भाँड़ता है ! मगर आप न्याय कीजिए कि हज़ारों व्यापारियों 
फो मुसीबत में डाल देना, कया स्थूत्न चोरी नहीं है ! 

जिससे जनता पर बड़ा भारी कुप्रभाव पड़ता हो, जिसमें 
निदंयता का भाव हो, उसे चाहे राज दन्डे या न दनन्‍्डे, ज्ञोक 
भाँडे या न भाँडे, फिर भी उसकी गणना स्थूृत्ञ चोरो में ही 
फी जाती है । 

चोरी के सम्बन्ध में तीसरी जो वात हे, उसका सम्बन्ध 
व्यापारियों से नहीं, साहित्यिकों से हे। किसी साहित्यकार ने 
एक ग्रन्थ बनाया है अथवा कविता लिखी हे। दूसरे सभी लोग 
न वेसा म्ंथ लिख सकते हैं, न बैसी कविता रच सकते हैं। तब वे 
उस अंथ या कविता में से कुछ भाग चुरा लेते हैं ओर एक 
नयी-सी चीज़ तेयार कर लेते हैं। जिस अन्थ से वह्द लिया गया 
है, उस अ्ंथ का या उसके लेखक के नाम का उल्लेख नहीं करते 
. हुए अपने नाम से उसे प्रकाशित करा देते है, यह भी चोरी है 
अथवा नहीं ! 

इस प्रश्न का स्पष्ट उत्तर यही है कि ऐसा करना भो चोरी 
है। यहाँ तो साफ़ ही अदत का आदान किया जा रहा है। 
फेवल यह समझता आवश्यक है कि चोरी का मतलब सिक्के, 
नोट, कपड़ा, जेवर या अन्न ही चुराना नहीं है, बल्कि किसी 
दूसरे के दफ़ की कोई भी वस्तु हड़प लेना, छीन लेना, छुपा 
लेना ओर अपनी वना लेना भी चोरी ही है । 

यहू चोरी भी आजकल खूब चलती है। लोगों को अक़सर 
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सालूम नहीं पड़ता कि यह चीज़ मूत्तः किसकी है ? बंढी 
चतुरता से दूसंरा उसे अपने नाम से अ्रकरट और प्रकाशित कर 
देता है ओर जनसाधारण में वाहवाही लूटता है। जिसकी 
चीज़ ली है, उसका यदि उल्लेख कर दिया जाय, तो चोरी से 
बचा जा सकंता है, किन्तु ऐसा न करके उसे अपनी चीज़ के 
रूप में प्रकट करना तो प्तीधी चोरी ही है । 

कभी-कभी ऐसा होंता है कि ,ख़ुद में तो लिखने की योग्यता 
नहीं होती, पर लेखक कहलाने की महत्वाकांज्षा रोकी भी नहीं 
जाती । तब वह दूसरे से लिखा लेता है ओर अपने नाम से 
प्रकट करा देता है। यह भो सिद्धान्त की दृष्टि से चोरी है । 

अपने विचारों में बल नहीं है, शक्ति नहीं है, तो मनुष्य को 
दूसरों के विचारों से लाभ उठाना चाहिए, परन्तु उसे प्रामाणिकता- 
पूषेक ही ऐला करना चाहिए | अपने अंथ में दुसरे के विचारों 
का या वाक्‍्यों का उल्लेख करना या उदाहरण देना कोई बुराई 
नहीं है, बल्कि कभी-क्रभी तो ऐसा करना आंवश्यक होता है 
और ऐसा करने से उंस ग्र'थ में सुन्दरता आ जाती है; परन्तु 
दुसरे के लेख को अपना हो लेख बना कर प्रकाशित करना 

उचित नहीं है। 

व्यापारी चोरी करके सिक्के इकट्ठा करता हे और लेखक 
चोरी करके प्रतिष्ठा और गौरव प्राप्त करना चाहता है। 
बात एक ही है। सिद्धान्त को दृष्टि में यहं नाम की चोरी है । 

इसी प्रकार बड़े-बड़े अधिकारी या छोटे-छोटे कमचारी, 


४ 
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किसी गदी पर बेठकर काम करते हैं ओर उस काम के लिए 
वेतन पा रहे हैं, किन्तु अपने कर्तव्य को, ईमानदारी के साथ, 
पूरा नहीं करते । जितना परिश्रम करना चाहिए, उतना करने से 
जी चुराते हैं ओर अपने उत्तरदायित्व का पूरी तरह से पालन 
नहीं करते ओर इधर-उधर की गप्पों में समय नष्ट कर देते हैँ, 
तो सिद्धान्त की दृष्टि से यह भी चोरी है। चोरी का सम्बन्ध 
सिफ़ दूकानदारी के साथ नहीं है। मनुष्य “किसी भी ज्षोत्र में 
- कोई भी काम क्‍यों न करता हो; यदि उसे प्रामाणिकता के साथ 
नहीं करता है तो वह स्पष्टत: चोरी करता है । 

आज सब ओर रिश्वत का बाजार गम है। जहाँ देखो 
वहीं छीना झपटी. हो रही छहै। किसी को दूर का टिकट लेना है 
तो रिश्वत चाहिए । मात्रगाड़ी से माल भेजना है तो घूस 
चाहिए | मकान बनवाना हे, किन्तु आज्ञा नहीं मित्र रहो है, 
रिश्वत चाहिए ! मारपीट हुई है ओर थाने में रिपोर्ट लिखवानी 
है, सगर रिश्वत दिए बिना ठीक तरह रिपोर्ट नहीं लिखी 
जायगी । | 

इस प्रकार सब जगह धूुस का वोलबाला है। उसकी 
व्यापकता ने सारत के नेतिक बल को ज्ञीण कर दिया है ओर 
मनुष्यता का हास होता चला जा रहा है । 

अभी-असी प्रश्न चत्न रहा था कि व्यापारी कहते हैं-- सरकार 
हमारा साथ नहीं देती ओर सरकार कहती है--व्यापारी हमारा 
साथ नहीं देते । व्यापारी जब रिश्वत्त देकर आता है तो सोचता है 
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घुक पर यह जो व्यथ का वजन पड़ गया है, तो अब उसे हल्का 
करना ही होगा । जो थत्नी ख्लाली हो गई है, उसे फिर भरनी होगी 
ओर ऐसी धारणा मन में धारण कर वह काला बाज़ार करता है। 
ओर काला बाज़ार चोरी है--तो यह रिश्वत भी क्‍या चोरी नहीं 
है ! छोटे ओर बड़े अधिकारी, कमती या ज्यादा, जो भी रिश्वत 
ले रहे हैं वह भी चोरी है ओर यह श्रावक के लिए त्याज्य है । 
महेन्द्रगढ़ के लाला ज्वाल्नाग्नसाद जी को आपनमें से बहुत लोग 
जानते होंगे। उनकी मोटर जब कभी इधर-उधर जातीं तो उन्हें 
कोई रोकता नहीं था, फिर भी वे चुगी-चोकी पर खड़ी हो जाती 
थीं। जब खड़ी हो जाती तो ड्राइवर से पूछा जाता-क्या है 
ड्राइवर कहता--पूछने की क्‍या बात है, आप स्वयं आकर देख 
लीजिए | मगर चुगी वाला उनकी सोटर देखने न आता। लाला 
जी की आमाणिकता की चु'गी के अधिकारी के सन पर ऐसी गहरी 
छाप थी ! इस छाप का एक सात्र कारण यही था कि लातलाजी 
कभी चु'गी की चोरी नहीं करते थे । उन्होंने अपने कमचारियों को 
भी ऐसी ही हिदायत कर रक्खी थी। पर आज देखते हैं कि 
करोड़पति भी चुगो की चोरी करते हैं और जब कभी पकड़ सें 
आ जाते हैं तो सारी कसर निकल्न जाती है। चुगी की चोरी 
करना भी स्थूल चोरी है । अस्तेयत्रती न कभी ऐसी चोरी करेगा ' 
ओर न घुस खाकर करने देगा । वह न रिश्वत लेगा, न देगा । 
इस प्रकार जो- विवेक-पूण जीवन-व्यवहार करेगा, उसी का 
जीवन पवित्र और उज्ज्वल्ञ बनेगा ओर वही भगवान्‌ महावीर की 
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दृष्टि में ऊचा उठा साना जायगा। 

तात्पर्य यह है कि चोरी के अनेक रूप हैं ओर उन अनेक रूपों 
को विवेकशील पुरुष का अन्तःकरण भत्ली प्रकार से जान भी 
जाता है| ऐसा करते समय वह अन्दर में इन्क्रार भी करता हे; 
मगर उसके हटकने पर भी जो नहीं मानता, वह अपने हृदय की 
हत्या करता है। 

प्रासंगिक रूप में एक पश्न और उपस्थित होता हे--एक 
आदमो अन्याय से पेसा पेदा करता हे ओर साथ ही दान 
भी देता हे, तो क्या यह धर्म साना जाय | 

इस प्रश्न के उत्तर में दो बात हैं | पहली यह कि, एक आदमी 
अज्ञानवश घन इकट्ठा करता रहा हैं, ऐसा करने में उसने न्याय 
ओर अन्याय को नहीं जाना है; किन्तु एक दिन संतसमागस से, 
सत्साहित्य के अध्ययन से अथवा किसी ज्ञानवान्‌ के सम्पक से 
उसके अन्तःकरण में विवेक जागा, सदूभावना जागी और वह 
सोचने लगां--मेंने अन्याय से, अत्याचार से, चोरी से या व्लेक 
मार्केट से धन का संचय कर लिया है, यह बड़ा गुनाह किया है | 
अब मेरा कत्त व्य है कि से उसमें से कुछ धन जनता के हित में 
लगा दूँ / अगर किसी में इस भ्रकार की बुद्धि जागी है तो में 
सममभता हूँ कि यह बड़ा भारी धम्म है। 

मूल्य पंसे का नहीं, भावना का है । पेसा किधर से भी आया 
किन्तु आया है ओर उसके आने के बाद यदि शुभ भावना जागी 
हे और पसे वाला पश्चात्ताप करता है कि बड़ा भारी पाप हो 
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गया है, ओर उसके प्रायश्चित्त के रूप में वह जनता को सेवा में 
उसे अर्पित कर देता है; तो यह जीवन की महत्ता है । उसका अपंण *... 
धर्म है, अधम नहीं है। यह नहीं कि इस प्रकार पाप से आये 
हुए पेसे का दान करना दान ही नहीं है ! 

इस प्रसंग पर एक घटना याद आ गई | एक बार हम विहार 
केरके जा रहे थे। गर्मी तेज़ थी ओर धूप कड़ी थी । मार्ग में एक 
निवास मिला, आस-पास हरे-भरे सघन चृत्त भी थे। हम विश्रान्ति 
के हेतु वहाँ बठने लगे तो कुछ लोगों ने कहा--'महाराज ! यहाँ 
मत बठिए |? 

मैंने पूछा--'क्या बात है भाई ?? 

वे आपस में फुस-फुस करने लगे ओर फिर एक ने कहा-- 
महाराज, यह निवास एक वेश्या ने वनवाया है और यह पेड़ भी 
उसी ने लगवाए हैं | अतएव यहाँ बठना पाप हे 

. मैंने पूछा--उस वेश्या का जीवन कसा है ? तब उसने कहा- 

पंहले तो उसका पापमय जीवन था; किन्तु बाद में शायद यह 
सोचकर कि मैंने वहुत गुनाह किये हैं, ज़िन्दगी को बबांद कर लिया 
है । उसने अपना वेश्या का घंधा छोड़ दिया और ग्ज्ञु-भजन में 
लग गंई । उसके पास जो पेसा था, उससे यहाँ यह कार्य 
किया है। 

यह सुनकर मैंने कहा-यदि उसका जीवन बदल गया, 
विचार बदल गये और अपने पहले के गुनाहों के लिए उसके. 
हृदय में पश्चाताप का भाव उत्पन्न हुआ, फल्नतः उसने 


ःैँ 
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|) 


प्रायश्चित्त किया, तो तुम क्‍या चाहते हो ? कया उसे घर नहीं 
'करने देना चाहते ! 

इसके बाद मेंने फिर कहा--बात यह हैं भाई, कि पेसा किसी 
भी तरह आया दो, किन्तु यदि वह सददुबुद्धि से उस घन का 
इस रूप में खर्चे करता है तो कोई वेठे था नहीं, में तो बे या 
ही | एक वार किसी ने बुराई कर ज्ञी तो उसके बाद के बदले 
हुए पविन्र जीवन के सत्कर्मों को भी गुनाह ही समझना ओर 
पाप कहना, किसी प्रकार भी उचित नहीं है । 

सद्बुद्धि जागृत होने पर, पेसा जिससे आया हो, उसे लौटा 
दिया जाय तो अच्छा है। अगर त्ोटाने की व्यवस्था नहीं हो 
सकती तो उसका प्रायश्चित कर लेना भी ठीक है । 

हाँ, इस सम्बन्ध में एक बात ध्यान में रखनी चाहिए । कोई 
आदमी एक॑ ओर तो चोरबाज़ारी करता जा रहा है, अनीति 
से अपनी तिजोरियाँ भरता जा रहा है और उधर कुछ पेसे- धर्म 
के काम- में लगा रहा है, और फिर भी वही अनीति करता 
चला जा रहा है, इस प्रकार एक तरफ़ गुनाह हो रहा है ओर 
दूसरी तरफ़ प्रायश्चित्त भी हो रहा है तो सिद्धान्त की दृष्टि 
से यह वास्तविक ग्रायश्चित नहीं है। जिसे गुनाह से वास्तव 
में नफ़रत हो जायगी, वह ग्रायश्चित्त करेंगा तो फिर दुबारा 
लोटकर गुनाह नहीं करेगा | कम से कम जानबूऋ कर तो नहीं 
दी करेगा । और जो ग्रायश्चित्त के पश्चात्‌ भी पूर्वचत्‌ निःसंकोच 
भाव से शुनाह करता जा रहा है, उसका प्रायंश्चित्त कोरा ढोंम 
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है, समाज में मान-प्रतिष्ठा प्राप्त करने का ढंग है, अपनी 
अनीति पर धम का पाल्िश चढ़ाना है।यों तो बड़े-बड़े डाकू . 
भी एक ओर लूटते रहते हैं और दूसरी ओर ब्राह्मण-भोजञ 
कराया करते हैं | और ठाकुर जी का मन्दिर भी बनवाते जाते 
हैं । मगर जैनघर्म की दृष्टि में यह धर्म नहीं है। 

इस भाव को व्यक्त करने के लिए हमारे यहाँ एक कथा 
आती है । एक बार कुछ साधु किसी छुम्हार के घर पर ठहरे 
हुए थे। पास में कच्चे घड़े धूप में सूख रहे थे । कुतूहल-बश एक 
छुल्लक साधु ने कंकर उठाया और एक घड़े में मार दिया | घड़े 
में छेद हो गया। यह देख कुम्हार ने उसको उपालम्भ दिया | 
छुल्लक साधु ने कहा--मिच्छा मि दुकक्‍कड़ । बात रफ़ादफ़ा 
हो गई | कुम्हार ने पीठ फेरी ओर ह्लुल्त॒क साधु ने दूसरा 
कंकर उठाकर दूसरे घड़े में दे मारा। कुम्हार ने उसे फिर 
उल्लाहना दिया। उसने फिर वही वाक्य दोहरा दिया--'मिच्छ 


मिं ठुक्‍्कड |? ु ' 

कुम्हार कुछ सोचकर कर शान्त रह गया, मगर साधु शान्त 
न रह सका। उसने तोसरो बार कंकर उठा कर तीसरे घड़े को 
फोड़ दिया । 

कुम्हार ने फिर सोचा--यह हजरत यों मानने वाले नहीं । 
इनको 'मिच्छा मि दुक्‍्कडं? तो मुझे वर्बाद कर देगी । 

यह सोच कर कुम्हार उसके पास आया और उसका कान 
पकड़ कर जोर से ऐंठ दिया । 
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जव साधु ने ऐसा करने का विरोध किया तो झुम्हार ने कहा 
पसिच्छा मि दुक्कड / और इतना कह कर फिर कान ऐंठा और 
फिर 'मिच्छा मि ठुक्‍्कडं? कहा । 

साधु समक गया कि इस प्रकार का मिच्छा मि दुक्‍्कडं? कोई 
मूल्य नहीं रखता। अन्तःकरण से प्रायश्चित्त करने वाला फिर, 
जान-बूक कर गुनाह नहीं करेगा । 

इसी प्रकार का एक और प्रश्न भी उपस्थित होता है | किसी 
ने अनीति से पेसा कमाया है, या कमा रहा है, उसके यहाँ किसी 
ने भोजन कर लिया । भोजन करने वाले को यह वात सालूम नहीं 
है, और सम्भव है, मालूम होने पर भी नातेदारी की वजह से या 
किसी सम्बन्ध के कारण खा लेता है, तो प्रश्त है कि उस भोजन 
करने वाले व्यक्ति को उसकी अनीति के किसी अंश का कुफल्न 
- भोगना पड़ेगा या नहीं ? द 

में समभता हूँ कि इस विचार में सचाई नहीं है। वात्त यह हे 
कि संसार बहुत विराट है, अतः कोन क्या कर रहा है, यह जान 
लेना बड़ा कठिन है। ऐसी स्थिति में एक भूखा आता है और 
. भोजन कर लेता है, कोई प्यासा आकर पानी पी लेता है या साधु 
जाकर आहार-पानी ले आता है, तो इससे उसके पाप का अंश 
आहार-पानी लेने वाले को भी लगता है; यह चिन्तन न्यायमूलक 
नहीं है। अन्याय से पेसा पेदा करने वाले का जो समर्थन और 
अनुमोदन नहीं करता, जो उससे अलग है और जो अनजान में 
चला गया है ओर यथावसर कुछ खा-पी लेता है, वह उसके पाप 
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के अंश का भागो हो, यह एकान्त स्वीकार नहीं किया जा सकता | 

परन्तु शायद यह बात आ पके ध्यान में नहीं आएगी; क्योंकि 
कहा है-- 

जेता खाबे अब, वैत्ा होवे मन । 
जसा पीबे पानी, वेसी बोले बानी || 

परन्तु इस उक्ति पर शान्ति के साथ विचार करना चाहिए। 
वास्तव में चोर का अन्न कौन खाता है ? जो चोरी करके लाया है 
ओर डाका डाल कर लाया है, उसका अन्न उसके परिवार वालों 
को मिलता है और उन्हीं के लिए यह बक्ति चरिताथ होतो है । 
चोर ओर डाकू के परिवार वाले उसकी चोरी और डकेती का 
अनुमोदन करते हैं। वह परिवार एक गिरोह के रूप में है । 
उन्हीं के लिए वह पेसा ओर अन्न आया है और वे भत्री-भांति 
जानते हैं कि यह किस प्रकार आया है ? अतएव वे -जेसा अन्न 
खाते हे वेसा ही उन्कका मन हो जाता है | यहाँ यह सिद्धान्त ठीक 
है। किन्तु चोर अपने लिए चोरी कर रहा है और एक सन्त, जिन्हें 
उसकी आजीविका के विषय में जानकारी नहीं है, उसके यहां पहुँच 
जाते हैं ओर भित्ता ले आते हैं, अथवा कोई ग्रहस्थ, जो उसको 
बुराई का समरथक नहीं है और जिसमें चोरी का कोई भाव नहीं 
है, उसके घर कारणवश भोजन कर लेता हैं; तो उस चोर का 
पाप उन संत और उस ग्रहस्थ को चिपट जायगा, यह जेन सिद्धांत 
नहों कहता । जेन सिद्धान्त यह भी नहीं कहता कि उसका अन्न 
खाने के कारण उनके मन में भी चोरी करने के विचार उत्पन्न 
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हो जाएंगे | 

पापी का अन्न अगर बुरे विचार उत्पन्न करता है तो घमात्मा 
का अन्न अच्छे विचार उत्पन्न करेगा । तव तो जनता के विचारों 
को सुधारने का सस्ता नुस्खा हाथ, लग गया ! किसी धमांत्मा के 
घर से लाए आटे की गोलियाँ बनालो ओर सत्र को बॉटते चलो । 
लोग खाते जाएँगे ओर अच्छे विचार वाले बनते जाएंगे। क्या 
यह बात आपके दिमाग़ को अपीजल करती है ? क्‍या किसी भी 
सिद्धान्त से इसका समथन होता है ! 

अन्न के पीछे दुर्भावनाओं का जो संग्रह है, वही पाप को पेदा 
करता है, उस अन्न या पानी में पाप नहीं है, जिससे कि हमारे पेट 
में पाप का कचरा चला जाय ! इस प्रकार पाप लगने लगें तो 
किसी के भी ऊंचे विचार नहीं टिक सकते । 

अज्न को इतना महत्त्व सिल्रा है कि जात पाँत में भी वह विशेष 
महत्त्व की चीज़ बन गया है । वेदिक साधुओं में दंडी संन्‍्यासी होते 
हैं। वे भिक्ता के लिए केवल ब्राह्मण के घर ही जाते हैं। उसके घर 
के अन्न को ही शुद्ध अन्न मानते हैं ओर कहते हैं--यह अन्न 
विचारों ओर भावनाओं को शुद्ध करेगा । दूसरों के यहाँ का अन्न 
ठीक नहीं है। उनके यहाँ का खाया हुआ अन्न- हमारे विचारों को 
अशुद्ध बना देगा । द 

इस ग्रकार अन्न के प्रश्न को लेकर जात-पाँत का भेद भाव 
बड़ा विकट रूप धारण कर गया है, उसकी जड़े' लोक मानस में 
बहुत गहराई तक जा पहुँची हैं। 
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एक कहानी प्रचलित हें! क्रिसी सन्त ने सुनार के यहाँ से 
अन्न ला कर खा लिया तो उसके मन में चोरी के विचार आने 
लगे ।.जब उसने अपने विचारों के कारण को सोचा तो मालूम 
हुआ कि वह सुनार के यहाँ से अन्न लाया था और यद्द उसी 
अन्न का प्रभाव हे कि उसके मन्र में ऐसे गंदे विचार उत्पन्न 
हुए हैं। ओर उसने उसी समय उल्टो कर उस अन्न को पेट के 
बाहर निकाल दिया । बस, उसको अच्छे विचार आने लगे | 

ठीक है, यह एक कथा है; मगर इस कथा में कोई वेज्ञानिक 
तथ्य नहीं हे । जात-पांत की- संकीण सनोभावना ही इसकी 
प्रष्ठभूमि है । किन्तु किसी जाति के सभी लोग समाच आचार- 
विचार वाले नहीं होते। कोई-कोई ब्राह्मण भी चोरी करते हैं, 
कह ज्षत्रियों के यहाँ भी न जाने कितने अन्याय का अन्न आता 
है, और दूसरों में भी कोई किसो तरह और कोई किसी तरह 
अन्न लाता है । जहाँ कहीं भी वह बुरी भावनाओं से लाया 
ओर खाया जा रहा है वह उसी परिवार के विचारों को बवाद 
करता है । दूसरे अज्ञात व्यक्तियों को खाने मात्र से ही पापी 
या ठुराचारी बनाता हो, यह बुद्धि संगत नहीं है। अगर इस 
प्रकार से विचार बुरे होने लगें तो धर्मात्मा के घर से ठेका 
कर लिया जाय । ओर जैसे मछलियों को राम-नाम की गोलियाँ 
डाली जाती हैं, उसी अकार सब को धर्मात्मा के घर के अन्न 
की गोलियाँ खिल कर धर्माव्मा बना दिया जाय । 

हां, अगर कोई साधु जान-बूक कर चोरी का अन्न खाता 
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हे, तो वह गंज़्त चीज़ हे | किन्तु जो उस चोरी के समथन में 
नहीं है, उस पर भो कोई बुरा प्रभाव पड़ता है, यह कोई सिद्धान्त 
नहीं है। 

एक मश्न यह भी है कि जो व्यक्ति, समाज को देता तो कम 
से कम है, और समाज से लेता अधिक से अधिक है, वह चोरी 
करता है या नहीं ? | 

प्रश्न ठीक है ओर इसका उत्तर यही है कि मनुष्य जीवन 
ऐसा जीवन है कि उसमें कम से कम लिया जाय और अधिक 
से अधिक दिया जाय । 

थोड़ी देर के लिए ऐसे समाज की कल्पना कीजिए, जिस का 
प्रत्येक व्यक्ति लेना अधिक चाहता हो, परन्तु देना न चाहता 
हो, क्या ऐसा समाज कभी सुखी ओर सन्तोषयुक्त बन सकता 
है? नहीं, ऐसे समाज सें शीघ्र ही असन्तुष्टि की ज्वालाएँ भड़क 
उठेंगी और प्रत्येक व्यक्ति की सुख-शान्ति ख़तरे में पड़ जाएगी । 
इसके विपरीत, ज्ञिस समाज के व्यक्ति लेना कम और देना अधिक 
चाहेंगे, वही समाज सुरती बन सकेगा। 
.._ अचोर्यत्रत बहुत महत्वपूर्ण है और देश, सम्राज तथा 
व्यक्ति के जीवन के उत्थान में उसका महत्वपूर्ण स्थान है | अगर 
हम अपने जीवन की छोदी-छोटी बातों को भी ध्यान में रक्खें 
तो मालूम होगा कि. यह भी चोरी है और वह भी चोरी है, 
यहाँ भी चोरी है और वहाँ भी चोरी हे। और इस प्रकार सारे 
राष्ट्र का जीवन चोरी से ल्थपथ है।यों तो मनुष्य में चोरी 


१३२: अस्तेय-रशेन 


को वृत्ति चिरकाल से ही चल्ली आ रहो है, परन्तु मेरा ख्याल 
है, पिछले कुछ वर्षो" से यह बृत्ति हमारे देश में बड़ी तेज़ी के साथ 
बढ़ो है । चोरी के पिछले कई रूपों को वेहद उत्तेजना मिली है, 
जेसे रिश्वत ख़ोरी ओर “्लेक मार्केट” को | खेद की वात तो यह 
हे कि अनेक बड़े-बड़े पूंजीपति इस चौय॑बृत्ति के सबसे अधिक 
शिकार हो रहे हैं। में इस अवसर पर चेतावनी देना चाहता 
हूं कि यह वृत्ति राष्ट्र के लिए कल्याणकारी नहीं है। यह वृत्ति 
तो हमारे भविष्य का बहुत ही ग्रल्ञत ढंग पर निर्माण कर रही 
है। इसकी वद्ोलत देश तबाद हो सकता है और यदि समय 
रहते सुधार न कर लिया गया तो निश्चय ही निकट-भविष्य में 
एक भीषण उथलपुथल मचने वाली है, जिपतमें हमारी सारो 
व्यवस्था और परम्पराएँ धराशायी हो जाए'गी। राष्ट्र ओर 
समाज के कर्णंधारों को अविलम्ब इस अचोय॑बृत्ति का उन्मूलन 
करना होगा, तभी राष्ट्र ओर समाज का मंगल सम्भव है । 


व्यावर, । 
३-१ १-५० । 


